पच्चाव्याथा बच्चन 


प्रवक्ता $ ! 
कप्यात्मयोगी ध्यायतीर्थ पुज्य श्री १०५ क्षुल्लर 
ते मनोहर जी ६शीं 'सहजानन्द! जी मद्दाराज 


भ्रवन्ध-धम्पाइक १ 


भी नरेन्द्र कुमार जैन, .(दरी वाले) 


त्या धाजार, सहारनपुष 


भ्रकाधऊ द 
संत्री, मारत दर्पीय दर्णी जेन साहित्य मंदिर 
घुमप्फरतय३ 

.फ 

भुदरूढ.. | & 

थी कांगीराम शर्मा 'भ्रफुल्लित! 
माहिर्य प्रेस, सहारनपुर 
- कर 
पद ११७२ | सर्वाधिकार सुरक्षित [श्योद्धावर ४ इ. 


भी सदजाननद शास्त्र मालाके सरतक महानुभाव--- 
(१) धोमानु ला० महापीरप्रपताद जो जैन, बैंक, सदर मेरठ संरक्षक, अ्रध्यक्ष इवें 
प्रधान द्रस्टी 


(|) आऔमतो सौ० फुलमाजा देवी, घर्मपत्नी श्री ला महावीरप्रसाद जी जैव बैंड्से 
« सदर भेरठ, सरक्षिका 


श्री सहजानन्द शास््रमालाके प्वतेक महानुभाव-- 


११ ओ्रीमान्‌ लाला लाल उनन्‍्द जी मैन सर्राफ सहारनपुर 
बे सेठ भवरीलाल जी जैन पाष्डथा__- . भुमरीधसिलेवा 
|: के फ़ष्ण चन्‍्द जी रईस ; देहरादुन 
फ सेठ जगन्नाथ नी जैन पाण्ड्या भुझरी निलैया 
श ऋ श्रीमती धोवती देवी जैन गिरीडीह 
दर हर मित्रसेन नाहरथिह जो जैन पुमपकरनगर 
७ हर प्रेमचन्दर झोमप्रकाश जी जैन प्रेमपुरी मेरठ 
रु ४. - सलेकचन्द लालचन्द जी जैन मुजफ्फरनगर 
॥ हि दीपचन्द जी जैन रईस देहरादुन 
१० रे बाहमल प्रेमचन्द जी जैन मसूरी 
११ हा वाबूराम मुरारीलाल जी जैन ज्वालापुर 
१९२ »% फ्रेबलराम उप्रसन जी जैन बगाधरी 
१३ हट ग्रेंदामल दगडुगाह जी जैन मनावट 
श्ड मुकन्दलाल गुलशनराय जी जैन नई मण्टी मुःपफरनगर 
१५. श्रीमती घमंपतली बा० फैलाश चन्द जी जैन देहराष्ट्रन 
१६. + जयकुमार बीरसेन जी जैन सर्रफ सदर मेरठ 
श्छ. फऊ मंत्री दिग्म्बर जैन समान सृण्डत्रा 
श्षप »% बावूराम भ्रकलज्जप्रसाद जी जैन तिस्सा 
श्६. # विधालचन्द जी जैन- रईस सहा रनपुड़ 
४६०. # हरी बन्द ज्योगिप्रमाद जी जैन श्रोवरप्तियर इटावा 
श्१ू # सौन्प्रेम देदीघाह सु० बा० फतेहलाल जी पैन संपी जगाधरी 
शभ्३ + मत्यणी दिगम्बर जैन महिला समाज खुष्हवा 
२३ हि सागरनल जी जीन पाण्पा गिरीडिह 
श्डे # गिरधारीलाल विरण्जीलाल को जैन गिरी रूह 
श्ध५ू. राधेलान कालूराम जी जैद भोदी गिरीडिह 
ए्६ू ०५ फूलचन्द वैजनाथ जी जैन नई मण्डी भुणप्रफरनगर 
७. $; सुखवी रमिंह हेम बन्द जी जैन सर्राक्र बढोठ 
पृष.. ४ गोकुलचन्द हरकचन्द जी जैन गोघा झालगोला 
दीपचन्द जी फैन सुप्रिस्टेम्द्ेण्ट हलजी मियक कानपुर 


६, श्रीमान्‌ लाला मन्नी दि० जैन समाज नाई की मण्डी झागरा 


४१ | सचालिकला दि७ जैत महिलामण्डल नमककी मण्डी. -झातपरो 
११ ,; नेमिचन्द जी जौन रुड़को प्रेत. ६४ -५ रुड़की 
३३ हर मब्बनलाल छिवप्रसाद जी जैन चिघ्षकावा घाले.. सहारनपुर 
पड. 9 रोशनलाल के० सी० जैन । ! सहारनपुर 
३४ हि मोल्हडपल श्रीपाल जी जैन, जैन बेस्ट. * पघहारनपुर 
३६. ,, शीतलप्रमाद जी जैन सदर मेरठ 
७... + बनवारीलाल निरञ्जनलाल जी जैन शिमला 
रे८घ.. ४». ६४ जीतमल इन्द्रकुशर जी जैन छावडा झुमरीतिलेयी 
३६ ४... # इन्द्रगीत जी जेन वकील स्वरूपनगर फानपुड 
४० ५. कि मोहनलान ताराचन्द जी जैन बडजात्वा जयपु३ 
४९ ,  &# दयाराम जी जै+'शार, ए, डी. भ्रो सदर मे ग्ठ 
४३२». के मुन्नालाल यादवराम जी जैन सदर मेरठ 
४३, + जिनेरंवरप्रसाद अभिनन्दनकुमार जी जैव ' झहारनपु+ 
डंडे हा नै जिनेश्बरलाल श्रीपातल जी जैन दिमल्ी 
कर ट 


नोट--जिन नामोके पहिले छू; ऐसा चिन्ह लगा है उन महातुभाषोंक्री स्वीकृत सक्ष, 
स्थताके कुछ रुपये झाये हैं शेष आने हैं ॥ तथा जिनके पहिले -- ऐपा चिन्ह 
लगा है उनको स्वीकृत सदस्यताका रुपया भ्रभी सह कुछ नह्ठी श्राया, सभौ 
बाकी है । 


श्छे 
आसुख 


प्रिय धर्म बन्चुओ । भाज आपके हस्तमे ऐसे ग्रन्थका प्रवचन श्रा रहः है 
जिसमें प्रात्माके भश्तित्व व परिण तिके सम्बन्धपे दाह निक, सैद्धान्तिक व झ्ाध्यात्मिक 
पढ़तिसे प्रात्मतत्त्वका साधारण से लेकर भ्रसाधारण वक विश्लेषण पूर्वक वर्णन है) 
पह ग्रन्थ पाँच प्रध्यायोमें सम्पन्न होना था, किन्तु रचयिता सत केवल दो ग्रष्यायोकौ 
लिख पाये बष्दमे प्रायु पूर्ण हो गई होगी, ऐपा प्रनुमान है । यदि यह प्रन्य पाँथ 
प्रष्यायोमे सम्पन्न हो जाता तो मानवप्तमात्रके लिये श्लौर भी श्रघिक्र निधि प्राप्त हो 
धाती । उपलब्ध दो प्नध्यायोमे जो तत्त्व सामग्रो है वह तत््वजिज्ञासु एवं शान्त्यदी' 
धतोके लिये भ्रत्यधिक उपयोगी है । 


भथम भध्यायमें द्रव्य प्ामान्यका स्वरूप प्रवल युक्तियोसे सिद कर करके प्रकट 
दिया है। फिर तत्त्वज्ञानमें सहायक व्यवहारनयके विएयसे ऊपर उठकर प्रनुभवमे कल 


क्षतैके उद्देधयसे निर्वाध परमणुद निशचयतयका प्रवलम्बन कराया गया है । इससे 
आवहारगय प्रतियेष्य व निमचयनप प्रतियेषक है यह भलोमांति प्रकट किया गया है। 

है ४ "आल * है. इन लक 35 * 
+5«- द्वितीय अ्रध्यायमे पूर्व प्रध्यायसे प्रसिद्ध द्रव्य सामान्यमेसे श्रात्मतस्वत्री युक्तियों 
बै.सिद्धि को गई है । प्रमुताधनयसे गुण पर्थायके भेदोंके -परिचयके माध्यमसे प्रात्मा 
हो,विविप परिज्ञान कराफर भनुभूतिकी मोर ले जानेके क्षिये भख॒ण्ड आत्म तत्ततका 
बरुप्तायंतयसे परिशञान बराया गया है. “इस- तख्॒का वित्तार सहित विवेचन ,यों 
करना झ्रोवद्यक हुपा दि प्रेयह्कर सम्पस्दर्शनका लाभ भूतार्थनयके झाश्रयसे होता 
है! इस तथंयके विवेचनके प्रनन्‍्तर हन्द्रियण सुख शौर इू्द्रिग्ज जानती हेयताका 
बएन तो भपू्व ही है । हसके प्रनन्तर सम्पस्द्शनके प्रद्धोंका विश्वद्र वर्णन तो मुमुश्षु 
खनोको प्रदुमुत प्रधाद उत्ारक्ष करने वाला है । 


रा, 


हा ड़ के 


ढडे हृर्थंका विधय है कि दृ्त प्रन्यराजपर भ्रध्यात्मयोगी, स्थायतौर्थ पुज्यथी १०१ 
धुश्लक मनोहर जी वन 'सहजानन्द' जो महाराजने सरल ज रोचक प्रवचन करके 
ईधय॑ प्रल्थकी भतीव गूढ गायाश्रोकी रहस्यमयी तास्विकताकों स्पध्ट करके दर्शाया है । 
जिससे प्रत्येक मुमुक्षु जन इस. भथाह, शान-पागरके धमूल्य- रत्नोको प्राप्ति करके 
ब्रृद्ठामोह्दान्धमयी मानव जीवनकी कल्मपताकों धोकर झात्माके निर्मेल सहज स्वरूपका 
हटा जननेमें भग्नसर हो सके । भ्ररतु ! | 


ब 4 


तस्तज्ञान-प्रमावित : 
काशीराम शर्मा '(फुछ्ित' 
साहित्य प्रेत सद्दाग्नपुर ] व्याकरण रत्त 





पञ्चाध्यायी प्रवचन 
[ पृष्ट भाग ] 
शे 


प्रवक्ता 
भ्रध्योत्मयोगी, न्यायतीर्थ पूज्य श्री १०५ क्षुल्लक मनोहर जी वर्णी 
'सहज्ञानन्द' जी महाराज 


उक्त सदिति यथा स्पादेकमनेक सुसिद्धरष्टान्तात्‌ । 
अधुना तद्वावमात्र प्रमाशनयलक्षणं ५च्ये || ४०३ ॥ 


प्रमाण भौर नयके स्वरूपके वर्णनका सब हप---सत्‌ कथब्चचितु एक है तो 
कथ*व्चत्‌ अनेक भी है। सत्‌ रथब्चित नित्य है, कथड्चित्‌ भ्रनित्य है श्रादिक पर- 
स्पर विरुद्ध दो धर्मोके समन्‍्वयके साथ स्पाद्वाद पद्धतिसे श्रनेक प्रसिद्ध दृष्ठान्तोके ' 
द्वारा भनेकान्तात्मकदाका यह मर्म बताया जा चुका है, वह सब तय बनसे सिद्ध होता 
था और सर्व नय बलसे जो वस्तु परिज्ञात किया गया वह परिज्ञान प्रमाणका रूप 
भी बनता था ।॥ तो इस त्तरह विवरण विश्लेषणमें नय और प्रमाएताकी उपयोग किया 
गया है। उस ही नय भ्रौर प्रमा : के सम्बन्धमे श्रव यहाँ सक्षेप्मे उसका लक्षण बता- 
येंगे। नय और प्रमाण ये दोनो ही ज्ञानके प्रकार हैं। सर्वरूपसे परिपूर्ण वस्तुका 
जानना है वह तो प्रमाण है भौर प्रमाणसे जाने हुए पदार्थमे किसी धर्मकी जानकारी 
की जा रही है उसको विशेषतासे समझा जा रहा है वह तय है । इस ही ढड्भसे पूर्व 
प्रसद्धोमे नयका उपयोग किया गया है श्र उन नयोसे जो वस्त जाना गया है उसको 
सब रूपसे परखुनेपर प्रमाणका रूप बनता है तो उच विधियोमे जो कुछ समझा गया 
है उन्ही उपायोको अब लक्षणात्मक ठजूसे बतला रहे हैं। ह 


इत्युक् लक्षणेडस्मिन्‌ दिरुद्धधर्मदयात्मके तस्वे । 
हक 6 
तत्राप्यन्तरस्य स्यादिह धर्मस्यथ दाचकश्य नयः ॥ ५०४ ॥ 


तयका स्वरूप-. इससे पूर्व जो कुछ भी तत्त्वके स्वरूपका वर्णन किया है 
उस वर्शानमे यह स्पष्ट है कि तत्त्व विरुद्ध दो धर्म स्वरूप है जैसे सतु कथब्नचित्‌ एफ 


द्रव्यनयों भावनयः स्थादिति भेदाद द्विधा व सोषपि यथा | 
पौदूलिऊः किल शब्दों द्रव्य भावश्च विदिति जीदगुणः ।४०५४। 


नये प्रकरूर-- बह तय दो प्रकाररा होता है एक द्रव्यवय दूसरा भावनय 
द्रव्यनयका ध्र्थ है कि. झनन्‍्तधममात्मक वस्तुमेसे किसी एक धर्मका प्रतिपादन किया 
जा रहा हो तो वह सव छाब्दात्मक पद्धति द्रव्यमय कहलाता है भौर धहाँ जो कुछ 
ज्ञानमे परिचय पाया जा रहा है, जिस एक धर्मवा बोध किया जा रहा है उस दृष्टि 
को भावनय कहते हैं । तो जो पौदूगलिर धब्द है वह द्वव्ण्नय हुआ शभ्रौर थो जीवका 
गुणलूप चिदृभाव है शानविकल्प है वह भावनय कहलाता है। भावनय तो ज्ञावकी 
ही पर्याय है भीर द्रव्यनय उत्त दादद पद्धतिका नाम है | इस तरह उस चयके स्पार्थ 
झौर परार्थ ये दो प्रकाहके उपयोग होनेके कारण दृ्यवय झौर भाववय ये दो भेद 
नयमे प्राप्त होते हैं। कोई ज्ञाव फेवल धपने लिए किया जाता है उसको स्वार्थ कहते 
हैं प्रौर जो दृसरोको समभानेके लिए कहा जाता है उसको परार्थ कहते हैं। ज्ञानकी 
४ परिणतियाँ, होती हैं-पतिज्ञान, शुवजश्ञान, श्रवधिज्ञान, मतः पर्यवज्ञान भौर केवल- 
ज्ञान | इन ५ ज्ञानोमे श्रुतशानकों छोडकर शेषके चार शान स्वार्थ ही होते हैं। उन 


पष्ठ भाग के 


ज्ञानौसे जान लिया बस व्यवहार कुछ नहीं चला; किन्तु श्रुतज्ञान स्वार्थ भौर परार्थ 
दो प्रकारका होता है। श्रुतज्ञान स्वयं सविकल्प ज्ञान है और वहा 'ही समफ्रतिकी 
पद्धति बनती है और ऐसे मन वाले पुगष ही इस तरहके वचतोरें वस्तु परिचय 
बरातेकी चेष्टा करते है! तो जो दूसरेके लिए ज्ञान प्रयागःहै वह परार्थ श्रृतज्ञान है 
झौर जो स्वयके समभने सात्रके लिए ज्ञान ही रहा है 5ह स्वार्थ ज्ञान, है । परोर्थ 
ज्ञानके प्रशासमे बच-ो रा आलम्बन होता है यद्यपि उन वचनोके सस्कारोमे रहने वाले 
पुर पत्रों स्व'र्थशञानके कालमे भी अन्त्जज्प होता है लेकिन वह अ्रन्त्जल्प होकर रह 
'जञाता है, उसका व्गवहारखूफ नी बनता | परार्थ श्रतश्ांनमे वचनालापकी प्रयोग 
चलता है। तो नयके उन दो भेढोमे द्रव्यनय तो पौदूगलिक शब्द रूप हैं श्रौर भावतय' 
चैनन्यकी परिणत्तिरूप है 


यहि वा ज्ञानविकल्पो नयो विकल्पो5स्ति सोउप्यपरंमाथ: । 
न थतो ज्ञान शुण इति शुद्ध शेय च किन्तु तथयोगात्‌ ॥१०६॥ 


तयका स्पष्ट स्वरूप श्रौर उसकी अ्रपरमाथेता- प्रथवा तयका यह 
लक्षण भी उपयुक्त है कि ज्ञानविकल्प को नय कहते है। इस नयके लक्षणमे भावनय 
की प्रधानतासे वर्णन किया है | अ्रनन्त धर्मात्मक बस्तुमे किसी एक हृष्टिक्री प्रधानता 
से जो एक धर्मंकी समझ ६ई वह समझ चिकल्परूपसे उत्सन्न हुई है, क्योकि उस अभ्रख- 
एण्ड एक वस्लुमे भेद करना, खण्ड करता, एक घर्मंका परिज्ञान करना यह कार्य विक- 
ल्पके बिना नहीं होता । श्रतएवं वह ज्ञान विकल्प है, नय है सो वह प्रस्मार्थ नही है | 
यहाँ भेद श्रौर अ्भेदकी हष्टिसे परमाथ और अपरमार्थका विश्लेषण किया गया है। 
भेद दृष्टि करके एक घर्मके प्रिज्ञानका जो विकल्प हुआ है वह विकल्‍प परमाथ भूत 
ही! है, इसका कारण यह है कि नय नतो शुद्ध ज्ञानगुणका नाम है शौर न शुद्ध 
झोयका नाम नय है । जो पदार्थ जाननेमे भ्राया है वह पर्दार्थ नय तो नही, कहलाता | 
नय तो हुआ यहाँ भाता पुरुषके भ्रभिप्रायका नाम झौर वह अभिप्राय चु कि विके- 
ल्पात्मक है, खण्ड रूप है श्रताएव उसे शुद्ध ज्ञान नही कह सत्नते हैं। तो तंब यह नय 
विकल्प न थुद्ध ज्ञान रहा, न शुद्ध झोय रहा, जो जाननेमे श्रा रहा वह भी ज्ञान नहीं, 
जो विकल्‍प बन रहा है वह भी ज्ञान नही है, वह ज्ञानक्रा विकषप है, शानहवभावका 
खण्ड परिणमन है, वह ज्ञान स्वभात्र नही, विशुद्ध ज्ञान नही है । अ्रतएव नुय न केवल 
झोय रहा न ज्ञान रहा किस्तु ज्ञान ज्ञेयके सम्बन्ध जो विकल्प हो रहा है वह नय 
कहलायेगा । नयके सर्यमे ज्ञेयका तो श्रालस्वत है वह तो विषयभूत बन रहा है और 
यहाँ जाननेका विकल्प उठ रहा है सो वह ज्ञान विकल्पनय कहलाता है| इसी कारण 
नयको न प्रमाण कहा जा सकता है प्रीर न श्रप्रमाण कहा जा सकता है | वह तो 
प्रंमाण॑का श्रश है। ज्ञानका एक विकल्प है ऐसा वह ज्ञान विकल्परूप नर्थ परमार्थभूत 
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नही है, यहाँ यह भी वात ध्वनित होती है कि जो परमार्थभून नही हैं वह तो हेय ही 

हो सकता है । वस्तुतः देखा जाय तो विकल्पज्ञान सव हे हैं ,्र्थात्‌ ज्ञान विकल्पोसे 

पार होकर एक निविकल्प श्रनुभवमे पहुचना ही कल्याएमय परिस्थिति है। प्रतः 

जितने भी खण्डज्ञान हैं, वे सब हेय कहलायेंगे । यो यह ज्ञानविरल्यहुप नय ज्ञान भौर 
/ क्षेयके सम्बन्धमें होने वाला विकल्प है श्रौर वह परमर्थभूत नही है । 


जशञानविकल्पो नय इति तत्रेय प्रक्रियापि संयोज्या | 
ज्ञान ज्ञानं न नयो नयोडपि न ज्ञाममिह वि. बज |४०७ 
स्याह्नादनीतिसे ज्ञान भ्ौर नय्मे भ्रन्तरका प्रदर्शन - उक्त गाथार्मे यह 
बताया है कि ज्ञानविकल्पको नय कहते हैं । तो यहाँ श्रस्तुत बात यह हुई कि ज्ञान 
घिकल्प तय है। प्रव इस सम्वन्धम भी यही प्रक्रिया लगाई जा सकती है झौर लगाई 
जानी चाहिए कि ज्ञान ज्ञात है, नय नही है भौर नय भी नय है, ज्ञान नही है। स्था 
द्वाद नीति के भ्रनुसार जिस तत्वको उपयोगके सम्मुख रखा जाया है वह तत्त्व तो 
स्वका रूप है भौर उससे भिन्न अ्रन्य सक्‌ पररूप हैं। यहाँ बताया जा रहा कि ज्ञान 
का विकला नय है । तो इससे ही यह सिद्ध हो गया फि ज्ञनका स्वस्थ श्रन्य है, 
विकल्पका स्वरूप अन्य है भ्रन्यथा शाव ही नय हो जाता, किन्तु ज्ञान ही नय नहीं है 
शानका विकल्प नय है भौर हप प्र क्रेयासे यह स्पष्ट हो जाता है कि ज्ञान ज्ञान ही 
है, वह नय नही होता झौर नय नय ही है, वह ज्ञान नही होता । ज्ञान है अरखृण्ड 
तत्व भौर ज्ञान विकल्‍प है खण्डरूप । अ्खण्ड शौर खण्ड ये दोनो प्रकट भिन्न भिन्न 
तस्व हैं । तो इस तरह शान विकला नय है इस लक्षशमे भी स्थाह्राद नीतिसे यह 
समफ्त लेना चाहिए कि जो ज्ञन है, शुद्ध ज्ञान है वह ज्ाच ज्ञान ही है, नय नही ऋह- 
लाता । और जो नथ है याने शानका विकला है भेद है, एक अरशका परिचय है वह 
ज्ञान नही है भ्र्थात्‌ वह विदुद्ध ज्ञान नही है। यो स्थाह्वाद नीतिसे यह समस्त स्वरूप 
गुम्फित है । वयज्ञान क्यो नहीं कहलाता ? यो नहीं कहलाता कि नय चिकल्परूप है । 
शान, जो शुद्ध है स्वय है, जो ज्ञानका विशुद्ध रूप है वह विकल्परूप नही है, यचपि 
ज्ञानका लक्षण विकल्परूप भी कहा गया है, किन्तु उत्त विकल्पका श्र्थ मात्र अ्रतिभास 
है, जानन है, भौर इस प्रसजभमे विकल्का श्रथे अनन्त धर्मात्मक वस्तुमें भेद करके 
किसी अंशका ग्रहरा करना है। तब यह अथ् श्रशी नही है श्रणी भ्रश नहों है, यद्य पे 
भ्रश अशज्ञीका ही परिशमन है विकल्प ज्ञानका ही परिणभतर है, परन्तु लक्षण वह्दी 
कहलाता जिससे ठीक लक्षण पहिचाना जाय । तो उत्त लक्षण विधिसे निरखनेपर ज्ञान 

ज्ञान ही है नय नही है, नय नय ही है ज्ञान नही है । 


उन्मज्जयि नयपत्तों भवति विकल्पो विवक्षितों हि यदां | 
न निवलितों विकल्प: स्वयं निमज्जति तदा दि नयपक्षः ।१०८ 
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मग्नयक्षके उदित और अस्तगत होनेका आधार-+-ज्ञान विकल्कोी नय 
कहते है इम लक्षणमे स्याह्गाद नीतिसे जो यह बात घटित की गई है कि ज्ञान ज्ञान ही 
है नय नही है नय नय ही है, ज्ञान नही है, इसका झ्राशय यह है कि जिस समय 
विकल्प विवक्षित होता है भ्रनन्‍्त धर्मात्मक वस्तुमेसे एक धर्कों जब कहा जा रहा है 
ऐसी उस विकल्प विवक्षाके समय, तो नयपक्ष उर्दित हो जाता है, किन्तु जिस समथ 
वह विकल्प विवक्षित नही रहता उस समग्र पस्तुमेसे एक धर्मको कहनेकी विचक्षा नही 
'शहती, उस समय नय पक्ष अपने श्राप विलीन हो जाता है श्रर्थात्‌ नयपक्षका जीवन 
चिवक्षाके भ्राधारपर है, श्रथवा विक्ल्गत्मक परिचयात्मक ज्ञानात्मक नयका जीवन 
हष्टिके आधारपर है। कोई पुरुष नयका प्रयोग करे और योग्य दृष्टि न बनाये तब 
वह विपरीत हो जाता है | यही कारण है कि भ्रनेक दर्शनोने भी वस्तुके स्वरूपका ही 
वरशुॉन किया, अशोका वर्णान किया किन्तु उसकी दृष्टि पही रखी कि किस हृष्टिमे 
यह अ्रश विदित होता है इस कारण वह एकान्त बना, और परीक्षा करनेपर भ्रसमी- 
चीन हो गया है यदा यह बताया जा रहा है कि ज्ञान ज्ञान ही है सय नहीं है, इसका 
कारण क्या है ? शुद्ध ज्ञीन तो विवक्षामे नही उदित होता | जब जब भी विवक्षा 
होगी तब तब नयपक्ष उदित होगा भौर बही विवक्षा जब श्रस्त हो जाती है तो उप्तके 
साथ ही नयपक्ष भी श्रस्त हो जाता है। जैसे जीव पर्याय हृष्टिसे श्रनित्य है, तो जीव 
की प्रनित्यता पर्यायकी विवक्षापर निर्भर हुईं। जिस समय यह ज्ञाता पुरुष पर्याय 
दृष्टिका अस्त करदे, इसकी पर्गाय दृष्टि न रहेगी तो वहाँ अनित्यपक्ष भी न रहेगा । 
इस प्रकार सभी जगह यह सिद्ध होगा कि जो भी नय उल्ति होता है वह विचक्षा 
श्रधवा दृष्टिके झ्राधारपर उदित होता है | उत्त विवक्षा और हृष्टिकी 'समाप्ति होने 
पर नय भी समाप्त हो आता है। इस तरह भी यह समर्थित होता है कि ज्ञान ज्ञान 
ही है वय नही है श्र नय नय ही है, ज्ञान नही है । 


संदृष्टिः स्पष्टेयं स्थादुपचारायथा घटज्ञानम्‌ | 
ज्ञान ज्ञान न घटो घटोडपि न ज्ञननमस्ति स इति घटः ॥४०६॥ 


विकल्तात्मक ज्ञानकी ज्ञानरूपताके व्यवहा रका हृष्टान्त द्वारा विवरण-. 
ऊपर यह बताया गया है कि नय न तो छुद्ध ज्ञान गुण है झौर न शुद्ध ल्लेय है । जब 
विकल्प विवक्षित होता है त्तव नयपक्ष प्रकट होता है भौर विकल्पके भ्रत्त होनेतर मय 
पक्ष भी अभ्रस्त हो जाता है | तो वह नय जो कि द्वव्यनय, भावनयके भेदसे दो प्रकार 
का बताया गया है उसमे द्रव्यतय भी ज्ञाचरूप नही है भौर भावनय भी ज्ञान गुर रूप 
नही है, फिर भी उन्हें शान कहता यह उपचार कथन है | इस विषयमे यह हृष्टान्त 
ठीक घटित होता है कि जैसे घट ज्ञान उपचारसे कहा जाता है ज्ञान और घट ऐसे दो 
पदार्थे हैं । ज्ञात तो आझात्माका घ॒र्म है श्रौर घट एक पौदगलि कह पदार्थ है । ज्ञान अ्रपने 
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(आपमे स्वयं परिपुर्ण है, घट झ्पतने झापमे परिपृर्ण है। शानमें घद नहीं धटमे जात 
सही, फिर भी घटकों विषय करने वाले ज्ञानकों घटन्नान बहा जाता है । हो यहाँ 
वास्तवमे ज्ञात घटरुप नहीं हो जाता और न घट ज्ञानहप बन जाता है। ज्ञान तो 
ज्ञान ही रहता है तथा घट घट ही रहता है। ज्ञानका स्वभाव जानना है, उप्का 
झाधार पात्मद्रग्य है । घटका स्वश्नाच रूपादिमय रहना है, उसका श्राधार वहीं 
पोदूगलिक पिण्ड है। तो घट धौर ज्ञान जैसे ये जुददे-जुदे स्वरूप वाले है फ़िर भी 
घटकी विषय करने वाले ज्ञानको घटज्ञान कहा है, वह उपचार कथन है हसी प्रकार 
हव्यनय जो कि शब्दात्मक है उप्तकों ज्शनहप फहना यह उपचारसे है श्रथरा भाव-य 
जो कि ज्ञानका एक खण्ड परिणमत्र हैं उसको ज्ञान कहना यह भी उपचारस है. हृथ 
तरह चय पक्ष परमार्थभुत्त नही है, किन्तु उप्तमे +रमार्थभूतताका समावेश उपवारसे 
द्वोता है । 

.. इद्मन्न तु तात्पय हेयः सरवों नयो विकल्पात्मा । 

बलवानिव दुर्वारः पूवतते किल तथापि वलाद ॥ ११० ॥ 


नयोक्री विकल्पात्मता हेयता व दुर्घार प्रवृत्ति--तयके विष्यमे यह 
तात्पर्य सम्कना कि जितने भी विकल्पात्मक नय हैं थे सभीके सभी हेथ है । हम 
प्रसद्धमे यह शद्भुए होता स्वाभाविक है कि जब विकल्पात्मक ही नप होते हैं घोर वे 
सभी नय हेय होते हैं तत्र उनका वर्णान क्यो किया जाता है श्रौर उनका सहारा भेने 
को झहा भी क्यो जाता है ? समाधात इसका यह है कि यथ्पि यह बात ठीक ही हैं 
कि विकल्पात्मक नय हेह है पपोकि विकल्प एक खण्ड परिणमसन है और वह परमार्थ 
भूत नहीं है, उम खण्ड रूपकी दृष्टि रखता भी द्वितकर नहीं है, श्रतव, यह विकल्योत्मक 
तय हेयरूप है तो भी इस व्यवहारसयका कहना यो अनिवाय है कि इसके प्रमोग 
बिना पदार्थ व्यवस्था जानी नहीं जा सकती | तब यह व्यवहारनय बलवानकी तरह 
दुर्निवार होकर प्रवरतित हो जाता हैं । कोई दूसरा उपाय ही नही है कि उस परमार्थ 
तत्वुको हम समझ सके, ्रौर परमा्थेकी समक बिता यह सतच्तारचक्र मिटता नही है। 
झ्रात्माकी शुद्ध भ्रवस्था तहों प्रकट हो सकती तब यह व्यवहारतय बलवावकी तरह 
दुनिवार होता हुश्ना प्रवरतित होता है, धर्थात्‌ इस व्यवहार्नयका प्रयोग करना ही 
पडता है अन्यथा किसी भी उपायसे परमार्थ तत्वका बोध नहीं हो सकता ) इस 
कारण व्यवहारनय यद्यपि उपचारसे प्ररूपित है श्लौर वह हेय है, विकल्प रूप है तो 
भी उसका कहना श्रावदइयक ही है । इसी कारण तो ध्रष्यात्म सिद्धास्तमें बताया गया 
है; कि व्यवहारमय परमार्थका'प्रतिपादक है। दृष्टि तो परमार्थ स्वरूपकी' रखना है, 
वरमार्थेता यही है कि यह भात्मा धस्ण्ड एक धरभेद है, किन्तु ऐसे ' अखण्ड एक भ्रमेद 
निजत त्वकी तमभ गुरपर्यायका विस्तार किए बिना बच नहीं सकता इस कारण गुण 
पर्गायिके वर्णानके भी, रूपसे व्यवद्वार तयका भराश्य करना उचित ही श्रतीत होता: है। 


पष्ठ भार्ग ' ]0७' 


अथ तथथा तथा सन्‌ सन्सा्ज मन्यमान हृह कश्चित्‌ । 


न * कल्पमांतक्रार्मात सांदात विकल्पस्य दुर्निवारत्वातू ।३११। 

तपमात्रकी विकल्गत्मकताका उदाहरुण पूर्वक रूबष्टीक्रण - जितने 
भी तय है ने सभी विकल्गात्मक हैं इस बातको इस दृष्टान्तसे भी समझ सकते हैं.। 
जैसे किसी पुरुषने सदुभुत वस्तुमे भ्रन्य कोई विकल्प नही समझा किन्तु उसे सन्मात्र , 
ही समझा हो, जैसे बहुतसे दाशनिक हैं जो ण्वार्थंका भेद विकल्प ग्रुण पर्याय कुछ" 
भी वही मानते किन्तु एक परमार्थ, सन्‍्मात्र ही है, ऐमा स्वीकार करते है तो भले ही 
उस सतमे कोई त्रिकल्य न किए जा रहे हो, समर्थतासे न किल्तु माने ही नही गए 
उस प्रकारकी दृष्टि ही नहीं पहुच रही, वहाँ विकल्प तो भ्रन्य श्रन्य रूप बहुत चल ही 
रहे है लेकिन जिस दर्शनमे केवल सनन्‍्मात्रका ही तत्त्व कहा गयां हो तो वहाँ झन्य- 
कोई विकल्प बताया ही नदी गया ऐसे विकल्पको उठा भी नही रहे तो भी, सन्मात्र 
है वस्तु, इस विकलसे तो दूर न हो सके यहाँपर भी वह ज्ञान विकल्पसे परे नही 
कहा जा सकता, क्य्रोकि उपके ज्ञानमे सत्‌ ऐपा-विक्ल्प तो भ्रा ही चुका | तो विकल्प 
की प्रवृत्ति दुनिवार है, यह सबको झाता ही है, चाहे कोई किसी तरहका दर्शन बनाये 
विकल्प बनाये विकल्‍प श्राते ही हैं और यह तो वस्तु स्व॒रूपके' ज्ञानके श्रर्थ होने वाले 
हिकलपकी चर्चा है। श्रनेक अटपठ विकल्प तो इसः्मोही जीवके चल ही रहे - हैं, जो 
कुछ बुद्धिगत भी हैं, कुछ भबुद्धिगत भी हैं । तो यो विकल्पोका होना दुनिवार है । 
कोई केवल सतु ही तत्त्व माने तो चहाँपर भी सतु है इस विकल्पकों तो वे ज्लानसे - 
बाहर नही कर सकते । वर्शन ही जिल्‍्दोने ऐसा गंढठा हा या जिनका दर्शन इस तरहसे , 
गढ़ा हुश्रा है.कि घिकल्पजाल वहाँ है ही नही, भेद वही, परिणमन नही, केवल. 
सन्‍्मात्र तत्त्व है, तो सन्‍मात्र समझा यह:ज्ञान भी विकल्पात्मक ही है, - क्योकि सत्व' 
भी तो.पदाश्का एक अंश है ! उस-पदार्थेकों किसी ढद्भूसें समझा ही.तो है । तो यो , 
जो कुछ यहाँ.समझ बन रही है, विकल्प उठते हैं वे सब एक अशरूप हैं। तो यो तय - 
का श्राना सर्वेच्.दुनिवार है,. वह रोकेसे-भी रुकने की बात नही, सो विकल्प होते हैं, - 
पर इतती सावधानी रखनी चाहिए कि हम१रे ये विकल्प इस तरहके हुए जो परमाथ्थे .. 
भूत स्वरूयवी शोर ले जायें । तो इस प्रम्द्भधमे यह बात ब्तायी गई है कि वस्तु .. 
झखण्ड झवक्तव्य है परमार्थंभुत, है उसका वह्ठी स्वरूप है, पर उसको व्यवद्वारनयसे 
ही समझाया जा सकता है । यो व्यव्हारनय-विकल्पात्मक होनेपर भी अथवा किस, ही 
भ्रकारका कुछ भी, तय हो , विकल्पात्मक, होनेपर भी उसका प्रयोग करना श्रावश्यक _ 
होता है अत, प्रयोग किया जाता है। वस्तुतः तो विकल्प सभी हेय है, विकल्यात्मक 
नय भी सभी हेय हैं । 


स्थूलले वा सत्ता व-वाह्यान्तजल्पमात्रवरण सयस्र | 
ज्ञान तन्मयसिति वा नयकलपो वाग्विलासत्वात॥ ४१२ ॥ | 


५ 


दे उ, पव्वाध्यायी प्रवचन 


स्थूल व सूक्षप्र सर्वे वाग्विलाधोकी नयरूपता चाहे बोई वचन स्थृल 
हो, चाहे सूक्ष्म हो, जैँछे कि प्रकट बोलनेमें श्रया हुआ शज्द यह स्थुलगला है, इसको 
वाह्म जल्प कहते हैं और भी ;र ही बचन विकल्पकी योग्यता वाले पुरुषके ज्ञानके 
साथ ही जो मन ही मन तद्गाचक क्चन उठ बैठते हैं वे भ्रन्त्जत्त कहलाते हैं । तो 
बाह्य जल्प भ्रथवा अ्रन्तर्जल्य जितने भी वचन हैं, वे सब वर्रा॑मय हैं, हपी कारण वे 
नतरूप हैं। यद्यपि वचन पौदूयलिक चीज है उसे नय न कहा जाना चाहिए । नय 
तो ज्ञानका एक प्रकार है फिर भी व्यिय विषयीके विचारसे उन्हें वयरूप कहा गया 
है वे खव वचन विन्यासरूप हैं । यो जितमे भी वचन विन्यावरूप सन्दर्भ है वचनात्मक 
कथन है वह सच नयात्मक है, इसी प्रकार उत वचनोका जो बोध है वह भी नसगरूव- 
रूप ही है। वचनोंमें जैसे एक विवक्षित भ्रशपत्रा है उसी प्रकार उन वचनॉस विज्ञान 
जो वस्तु घमम है उसमें भी एक विवक्षित भ्रशपना है, भशौर जो अंश्षका बोध है वह 
सब तय स्वरूप है । यो जितने भी वृचतात्मक प्रयोग हैं वे सब नय कहल ते हैं । 


(0 क 4७० शिष्टमेकैकम्‌ 


अवश्लोक्य वस्तुधर्म पूतिनियत्त पूतिविशिष्टमेकैकम । 
संज्ञाकरणं यदि वा तद्घागुपचर्यते च नयः॥ ४१३ ॥ 


वचनोंके नयत्वकी उपचारितत! --अव प्रन्‍्य प्रकारसे नयकी व्य झा कर 
रहे हैं कि वस्तु धर्मको जो कि विवक्षित हो, प्रतिनियत हो श्र्थात्‌ किसी भी एक 
वस्तु घर्मको मिरिखकर प्रथवा उत्त वस्तु धर्मसे विशिष्ठ पदार्थों देखकर था वस्तुसे 
विद्विष्ट धर्मकी मिरखकर उस धर्मवाले वस्तुको उस ही तामसे कहना यह भी एक 
नय है यो शरद, धर्मेके वाचक दाब्दसे जो ज्ञान किया जाता है वह ज्ञान भी नयात्मक 
है। यदि दाब्द निर्माण पद्धतिसे देखा जाय तो जितने भी शब्द हैं वे सभी श्वव्द विश्े- 
वश रूप हैं विशेष्यरूप कुछ भी छाव्द नही है । तो जो सर्वेथा श्रद्ण्ड एक वस्तुका ही 
प्रतिपादन कर सके ऐसा कोई वचन नही जो वजत द्रव्य पदार्थके वाचक हैं भी समग्र 
द्रव्यकों सकेतसे कहते हैं। भर्थसे तो कोई घर्में ही कहा जाता है, जैसे ज्ञानी, ज्ञापक, 
प्रात्मा आ्रादि किन्‍्ही भी शब्दोसे कहां जाय तो वे शब्द उनका जो अर्थ है उस ही भ्रथे 
को बताते हैं उस ही घर्मको बताते हैं। चंतन्य शब्द भी कहा तो चेततसे चेतवारूप 
प्रतिभाषनेका ही बीघ कियां गया । तो शब्द सभी वस्तुमे भ्रशके ही वाचक होते हैं। 
समस्त वस्तुका बाचक कोई शब्द नहीं होता । भले ही हम किसी वाचक शब्दसे 
समग्र वस्तुका बोध फर ले सो यह भी हमारी एक पद्धति है। जैसे ज्ञान शब्दसे हम 
ज्ञान गुशका बोध करते हैं, दर्शन शब्दसे दर्शव गुणका बोध करते हैं, पर शापक शब्द 
से ज्ञान दर्शव भादिक अनत्त धर्ममय भात्माका बोध करते हैं। तो हम सकेतसे भत्रे 
ही उस झखण्डका बोध कर लें लेकिन ल्ञापक छ्षब्द भी एक ज्ञान घमंका ही समर्थ 
करता है। तो यो जगतमे जितने भी वचव हैं वे सब वचद नयात्मक हैं, श्रंध्वके ही 


घष्ठ भाग (६ 


फथन करने वाले हैं, तो किमी भी भ्रश धर्ममे वस्तुका नामकरण करना यह भी एक 
नयात्मक प्रयास है । 


अथ तथथा यथाग्रेरोष्ण्य धर्म समक्षतो5पेच्य । 
उष्णो४््निरिति वागिह ठउज्ञान दा नयोपचांरः स्यात्‌ ॥४१४॥ 


बचन और विकल्पोमे तयत्वकी उ१चरित्ताका दृष्टान्तपृवेक वर्णेन- 
उक्त प्रररणको स्पष्ट फरनेके लिए इस गाथामे एक हृष्टान्त दिया गया है कि ज॑से 
अ्रश्तिका उष्ण धर्म देखकर कोई कहता है कि श्रग्नि उष्णा है तो भ्रग्ति उष्श है 
यह वचन नयरूप ही तो हुप्ना । उस श्रष्निमे केवल उष्णाता ही हो सो बात नही है, 
उममे उष्णता, प्रकाशन पाचन, ज्वलन आदिक अ्रनेक गुण हैं पर उत्त भ्रग्तिको एक 
उष्ग घर्मसे जब कहा गया है तो वहाँ भ्रग्ति उष्गता मात्र समझी गई है । तो शब्द 
किसी श्रशका ही बोध कराने वाला होता है श्ौर उस अशसे हम भले ही उस वस्तु 
को समझे पर साक्षात्‌ तो उस अंश सा वस्तुको समझा गया है। तो जैसे भ्रर्ति 
उष्ण है, इन बचनोके द्वारा एक उषए घर्मसे विशिष्ट ही भ्रश्नि समझी गई है इसी 
प्रकार जीव को जब कहा कि जीव ज्ञानी है ज्ञापक है तो उस समय जीवमे भ्रनेक 
गुण रहनेपर मी एक ज्ञानधमंको ही प्रतोति की गई है भौर वहाँ उस प्रात्मतत्त्व को, 
ज्ञानधर्मको विशिष्ट ही निरखा गया है । जब उन्न वचनोके द्वारा केवल एक ही धर्म 
का बोध किया गया तो समझना चाहिए कि जितना भी वचन द्व।रा कथन है और 
उससे उत्तन्न हुआ ज्ञान है सो सब नयरूप ही है, यो तयरूपता दुनिवाॉर होकर सभी 
जीवोमें प्रवृत्त हो रही है। उस ही नयके अलपर हम भात्मतत्त्वके उस परमार्थभुत 
स्वरूपको समझा सकते हैं। यहाँ तक यह बताया गया है कि नय शब्द एक श्रशके 
प्रर्ट करने वाले हैं, समग्र वस्तुको प्रकट नही करते । श्रत: वे सब विकल्पात्मक होने 
से, खण्डस्वरूप होनेसे हेय हैं परमार्थभूत नही हैं भ्रौर वे सब नय शुद्ध ज्ञानगुणारूप 
नही, जिनका कि आझाश्रय करके सर्वेत्तकटहारी शुद्ध श्नुभूतिको प्राप्त किया जा सके । 


इह किल छिदानिदान स्यादिद परशुः स्व॒तेत्र एव यथा |. 
न तथा नयः स्वतन्त्रो धर्मविशिप्ट करोति वस्तु बलात्‌ ।१२४। 


नयथोका पारतन्व्य-- नयोके प्रयोगमें भ्रपेक्षाविशेषफी श्रावश्यकता होती है 
तथा प्रत्येक नय प्रतिपक्षययकी सापेक्षता रखते हैं याने नय स्वतंत्र रीतिसे वस्तुको 
घ॒मंविशिष्ट नही बनाते हैं । जैसे कि काठके छेवनेकी क्रियामे कारणभूत कोई कुल्हाडी 
भपना काम करनेमे स्वतस्त्र है। भले ही प्रहार करने वालेने काठपर कुल्हाडीबप 
प्रहार किया, यह भ्रन्य सम्बन्धकी बात है तो प्रहार हो जानेपर कुल्हाडी काठकों 
छेद देगी हे । उस समय कुल्हाडी किसी भन्य भझस्त्रकी प्रतीक्षा नहो करती । तो वहाँ' 
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छेदनक्रियाकां कारशभूत कुल्हाडी छेदनकी क्रिया करनेमे स्पतत्र हैं। अथवा जो छेद 
रहा है ऐसा पुरुष स्वसंत्र होकर छेदन क्रियाका कार्य फर रहा है। इस प्रकार भय 
स्वतन्वरूपसे वस्तुको घर्मधिज्ञिष्ट नही बनाता है कि वह श्रपने, किसी वलप्रयोगस्ते 
जवरदस्ती वस्तुकों धर्मयुक्त बनाये किन्तु प्रत्येक नय प्रतिपक्षययकी अपेक्षा रखता है, 
याते यदि जिम नयसे जो कुछ समझा गया उसका ही एकान्त कर लिया गया तो वहा 
स्वरूप मिथ्या हो जाता है भोौर उसके प्रतिपक्ष नयक्री अ्रपेक्षा रखे जानने वाला पुरुष 
उससे विरुद्ध धर्मको भी घारणाम रखे तो उपका नय प्रयोग सम्यक हो जाता है । 
इसका भावार्थ यह है कि जेसे कुल्छाडीके चलानेमें यह भ्रावश्प्रक नहीं है कि वह किसी 
धन्य अस्मकी भ्रपेक्षा रखे तब काप्ठ छेदन करे सो यहाँ तो स्व्रत्तन्तता है, लेकिन नये 
प्रयोगमें उस नयके द्वारा,जो कुछ समझा गया है उसकी समझ नपके द्वारा स्वतत्ररूप 
से न होगी । भगर केवल उस नयसे जो स्म्फ भ्राई उसको ही स्वतत्ततया मान 
लिया तो चह एकान्त बन जायगा । बिना किसी प्रपेज्ञा विशेषके नयप्रयोग नहीं हो 
सकता । कोई दृष्टि लगानी होगी जिस हृष्टिकी अ्पेक्षासे नय श्रपने घर्मकों बतला 
रहा है, यद्वि उस वय प्रयोगमें अ्रपेक्षा विशेष नही लगाई,जाती तो भ्रथंका भनर्थ भी 
हों सकता है, तब यह समीचीन साधवा ने बन सकेगी । इस कारण मानना,चाहिए 
कि छेदन क्रियामें कुल्हांडीके समान स्वतन्त्र चय नही | होता, किन्तु नय विवक्षाके 
कारण परतन्त्र है। श्रपेक्षा विशेष न रखे नो उसे नय नहीं कहते, , किन्तु मिथ्या नय 
कहते हैं। इसी प्रकार.प्रतिपक्षमयक्री श्रपेक्षा व हो तो वह तय नय नहीं है- किन्तु 
मिथ्या नय है । तात्पर्य यह है कि प्रत्ये झ,नयका प्रयोग प्रतिपक्षी भ्रन्य धर्मकी घारणा 
सहित ही होगा । जब वह समीचीन है भौर जिम्त भ्पेक्षासे उस नयका, विषश्र बन 
रहा है उस ही श्रपेक्षामे वह प्रयोग होगा तब वह तय समीचीन कहलाता है । 


एकः सर्वोद्पि नयो भवेति पिंकल्पाविशेर्षतोष्पि नयात्‌ । 
अपि च दिविधः. स यथा सवध्पियमेदे विकल्पद्द विध्यात्‌।३ १६” 


विकल्पात्मकताकी समानताके कारण सर्व-नग्नोकीः एकेूपता व 
विषयभेदसे द्विविधा-- इस प्रसज्भमे नयका-लक्षण बताग़ा गया है कि ज्ञावविकल्प 
को नय कहते हैं । तो 'यह लक्षण सभी नयोमें घटित होता है। कोई भी तय हो वह 
विकल्पात्मक ही होगा । तो विकल्पात्मकताकी समास्ता सब नयोमे है, इस दृष्टिसे 
नय एक है | कितनीं-ही दृष्टि वाले नय हो, नय तोश्ञानविकल्परूप है । ज्ञानविकल्पकी 
समांनतासे वर एक ही-किस्मका'है । भ्रव उसके धागे उन पभयोका विषयमेद जंब 
निरखा जाता है कि-तयोने विषय किसको किया -तब चहाँ हैविष्य बनता है। स्वतन्त' 
हृष्टिसि तो ज्ञान-विकल्यपना सबमें. पाया जाता" है. अतएव मय एक-है, .किन्तु उन नथो' 
के विषय क्याँ क्या हैं ? दपपरू जब हृष्ड देते हैं तो खू कि अभिप्राय ताना होंते हैं तो 
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यो नय श्रमगिनते होसक्ते हैं, किन्तु-उसत सभी तयोकों समानता झौर.सभ्रहसे सकोचा 
जाय तो नय दो प्रकारके होते है। जब विषयभेद है तो विकल्पभेद भी है । जब 
विकल्पभेद है तो नयभेद भी बना | इस तरहसे' नय दो प्रकारोमे विभक्त हो जाता है, 
जब नय श्रपने प्रतिपक्षनयकी श्रपेक्षा रख़ता है तो इतना तो सामान्यरूपसे. ही जान 
लिया जाता है कि नय दो प्रकारके विषयोको ग्रहण करता है। एक अपने अनुकुल 
दुएरा उन्‍्का जो प्रतिपक्षों नय है वह उध्ष विषयसे प्रथकको विषय करता है यो विषय 
सेदकी दुशिरताके कारण उनको समझाने वाले जो वाक्य है वे, भी दो प्रकाज 
के बनते है जिरहे स्ामात्य आ्राहक झर विशेष ग्र'हक या द्रव्याथिक या 
पर्यायाथिक या भैदरूप व प्रभेदरूप किन्‍्ही भी छब्दोसे कहो यो दो प्रकारके 
नय हो जाते है । 

' एको द्रव्यार्थिक इति पर्यायाथिक इति द्वितीय ः स्यात्‌ । , 

सर्वेपां च नयानां मृलमिदं नयद्वर्य यावत्‌ ॥४१७॥ 


..._ सयके मूलभेदरूप द्रव्याथिक व पर्यायाथिक नयक़ा निर्देश - तय दो 
प्रकारके हैं एक द्रव्याधिकनय और दूसरा पर्यायाथिकनय । ग्रद्युपि-नय प्रनगिनते हो 
सकते हैं, क्योकि विपयोके प्रकार, विषयौमे उपविषय अनेक होते हुए दिष्रय अनेक 
बन जाते है। यो नय श्रनेक प्रकारके है किन्तु कितने भी न्य हो, सस्पुर्णो नयोके मूल- 
भूएत॑ विषय ये दो ही पाये जाते हैं। या तो वह नय भेदकी अधानतासे समझ रहा 
होगा अथवा श्रज्नेदकी प्रधानतासे समझ रहा होगा । तो जितने भी चिषय है या तो 
भेदमें गर्भित होगे या भ्रभेदमे गर्भित होगे। तो यो भेदको समभिये पर्याय और श्रभेद 
को समझिये द्रव्य । तो सभी नयोके मूलभूत वे दो ही' प्रकार है द्रव्याथिककय झौर 
पर्यायाथिकनय । कही सक्षेप झ्ौर विस्तार ये दो विषय बन जाते है। तो बहाँपर भी 
जो सक्षेप है वह भभेद भ्रथवा द्रव्याथिकतयमे पामिल है श्ौर,जो विस्तार है वह भेद 
झथवा पर्यायाधिक्रनयमे गर्भित होता है । विषयोक्री पद्धति मूलभे दो ही होनेके कारण 
नयोकरे, भेद मुलमे दो ही होते हैं, जिनका इस गाथामे वर्णन किया गया है। चूंकि 
द्रव्याथिकनय एक मूल वस्तुकों जनाता है श्रौर द्रव्याथिकनयके विपयका श्राश्रय करने 
से शान्तिका मार्ग प्राप्त होता है मोक्षमार्गम इस ही भ्रभेदनयके भ्रवलम्बनकी अ्रशसा 
की गई है, झतः प्रथम तम्वरमे द्रव्याथिकनयको गिनाया है भौर द्वितीय कममे पर्याया- 
थिकत॒यको रखा है। यद्यपि व्यवहार श्रथवा पर्यायाथिकनयुकी हृपासे द्रव्याथिकनयका 
द्रव्याथिकतयके विषयुका भर परमार्थ तत्त्वका बोध होता है परत. प्रारम्भमे ठपकारी 
है, पर अन्तमे झभेदका ही आश्रय योगीजन करते हैं जिसके बाद यह अभेदका शाश्रय 
भी छुटता है श्र निविकल्प स्थिति बनती है | अत. यहाँ द्रव्याथिकतयकों प्रथम शोर 
पर्षायाथिकनयकों द्वितीय कहा गया है 


डर 
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द्रव्य सनन्‍्मुखतया फेवलमर्थ: प्रयोजन यस्य | 
भवति द्रव्याथिक इति नयः स्घालर्थसंशकश्चैंकः ॥४ १४८7 


द्रव्याधिकनयका स्वरूप इस गायामे द्रव्याथिकनयके स्वरूपपर प्रकाश 
दाता हैं, फेवल द्वव्य ही मुत्यतासे जिध् मप्र अयोजन है वह सय द्रव्याथिकनय कहा 
जाता है, द्रव्पका भ्र्य है जिसने पर्यायें प्र प्त की, पर्यायें प्राप्त कर रहा है पर्याय प्राप्त 
फरेंगा, ऐसों जो एफ मूलभूत वस्तु है उत्तको द्रव्य कहते हैं । ऐसा दठ्य, भ्रवादि अनन्त 
प्रहेतुक प्रसण्ठ पदार्थ जिस नयथका विपय होता है छठ नय रो द्रव्य विकठ वे कहते हैं । 
पूर्व नीतिके ध्नुसार यहाँ भी यही प्रक्रिया सगाना धाहिए कि द्वव्याथिकनयमें द्रव्य 
हृष्टिको विवज्षा है भौर साथ ही यह ज्ञाता जान रहा है कि केवल द्वव्यमात्र ही वस्तु 
नहीं है स्न्तु वह प्रयायात्मक है| द्रव्यपर्यायात्मक पदार्थ है। भौर, प्रव यहाँ उस 
पर्यायकों गोण करके मुख्यत।से द्वव्य जाना जा रहा है तो जहाँ पर्याण्को भौष्ठ रखकर 
मुख्यतासे द्रव्य फहा जाता हो अथव) उसका ज्ञान किया जाता हो उसे द्रष्याधिकनय 
कहते है । ऐसा द्रव्याथिकनय एक है | क्योकि यहाँ भेद विवक्षा नहीं है। जहाँ भेद 
विवक्षा है यहाँ पर्यायाधिकनयक्की निष्पत्ति है। जहाँ भेदविवक्षा नही है वहाँ द्रव्या- 
थिकनयकी निष्पत्ति है। तव यो सम्रकिये रि विषय दो ही प्रकारके हैं भेद प्ौर भ्रभेद 
तो जो भ्रभेदको विषय करता है बह द्रव्याधिकनय है तथा जो भेदको विषय करता है 
उसे पर्यायाथिकनय कहते हैं। 


अशा: पर्याया इति तन्मध्ये थी विध्नितोंशः सः । 
ञअर्थों यस्येति सतः पर्यायाथिकनयस्तवनेकश्च ॥४१६॥ 


पर्योयाथिकनयका स्वरूप - भ्श् और पर्याय ये पर्यायवाची झब्द हैं, अश्षों 
को ही पर्याय कहते हैं। उन अंश्योमेत्ते जो मद विवक्षित है वह झश जिस नयका 
विषय है उसको द्रव्याधिकतय कहते हैं। यद्यपि झढिसे पर्याय परिणमनकों ही कहते 
हैं। जो वस्तुकी समय-समयकी अवस्थायें हैं उनको पर्याय कहते हैं, पर यहां पर्यायके 
समकक्षमे भ्रष् शब्द जो दिया गधा है उस शब्दसे इस नयक्री विश्ञालताका भान हो 
जाता है| पर्यायाधिकनय धशकों घिषय करने वाला है। कभी ज्ञाताका प्रमिभ्राय, 
द्रव्पकी ध्क्तियाँ भौर गुणोपर जाय झ्रौ€ एक एक शक्तिको श्ञानमे ले, उनका विकल्प 
बनाये तो यद्यपि वे धक्तियाँ अव्यकी भाँति शाश्वत हैं लेकिन वे प्रद्मरूप हैं । पर्याय 
भी नही हैं वे, परिणमन नही है, किन्तु उस ब्रव्पके झ्श्चरूप है। झ्रत्तः उन भ्रक्षोकों 
ग्रहण करते वाला तय ही पर्योयाथिकनय कहलाया । तो भअश्ोका नाम भी पर्बाव 
धब्दसे भी भेदकों ग्रहण करता है । उन अशोमेसे विवक्षित भ्रश जिस नयका विषय 
हो बह तय पर्यायाथिकनय है । पर्यायाथिकनय भनेक होते हैं, क्योकि यह भेदरूप नय, 
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है । भेद अनेक हुआ्ना करते हैं। वस्तुमे भ्रश भी अनेक होते हैं इस'कारणसे भ्रन्शोको 
जाननें वाले ज्ञाननय भी श्रनेक हैं पौर उन भ्रशोका प्रतियादन करने वाले वाक्य भी 
द्रव्यनय भी श्रमेक हैं। इस तरह जितने भी नय हैं वे सब दो प्रकारके नयोमे ही 
ग्रभित होते हैं। वे मूलभेद है द्रव्याथिकनय श्ौर पर्यायाधिकतय । 


अधुना रूपदशन संदष्टिपुरस्सर हयोषेक्तये । 
श्रुतपृवमिव सवे सवति च यद्वानुभूतपू' तत्‌ ॥ ५२० ॥ 


दोनो नयोंके स्व्ररूपके प्रतिपादनका सकल्प--प्रन्थकार कहते हैं कि भ्रव 
उन दोनो तयोका स्वरूप हृष्टान्तपूर्व क कहेगे । हृष्दाध्तपूर्वक प्रस्तुत बात कहनेसे वह 
सम्बन्ध प्रसज् इतना स्पष्ट हो जतता है कि जैसे मानो यह पहिले ही सुना हो श्रथवा 
बहुत झनुभव किया गया हो । हृष्टान्तका श्रर्थ है -जहा धर्म देखा गया है । दृष्ट; 
अतः यत्र स हृष्ठान्त:। जिस बातको सिद्ध करना चाहते है वह धर्म जहाँ श्रन्य घट- 
नाग्रोंम पाया जाय वह सब दृष्टान्त कहलाने लगना है । दृष्टान्तमे केवल उस्त धर्मकी 
ही तुलना की जाती है जिस घममको  सद्ध करनेके लिए दृष्डान्त दिया गया है । प्रस्तुत 
चस्तुके सभी घर्मे हृष्टान्तमे नही श्राया करते । यदि सभी घर्म श्रा जायें तो वह 
दृष्टान्त पृथक ही क्यो रहेगा ? वह दृष्टान्त भी न कहला सकेगा | तो. दृष्ठान्तपूर्यक 
कुछ भी तथ्यका प्रतिपादन करनेसे वह ऐसा स्पष्ट हो जाता है कि भानो उसको 
पहले समझता है, सुना है श्रथवा भ्रनुभव किया है । यहाँ वर्णाव किया जा रहा है 
प्रव्याथिक नय झौर पर्यायाथिक नयका । तो द्रव्याथिकनय एवं पर्यायाथिक नयके जो 
उदाहरण हो सकते हैं उन्ही उदाहरणोमेसे कोई कोई उदाहरण लेकर इन तथोका 
स्वरूप कहा जायगा, ऐसी यहाँ प्रत्थका रने प्रतिज्ञा की है । 


 पयायाथिकनय इति यदि वा व्यवहार एवं नामेति | 
एकाथों यस्मादिह सर्वोष्प्युपचारसात्र: स्थात्‌ ॥ ४२१ ॥ 


पर्यायाथिकनय व व्यवहारनयकी अश्रनर्थान्तरता-बृव्याथिक झौर 
पर्याणथिकनयमेसे उन्तके स्वरूप वर्शान करनेके प्रसद्भमे पर्यायांथिकनयका स्वरूप पहले 
कहा जा रहा है, इसका कारण यह है कि पर्यायाथिक नय भेदकों विषय करता है, 
इस कारण इसका स्वरूप समझ लेना सुगम है और पर्यायाथिकनयोके प्रयोगसे ही 
द्रव्पथिकतयके स्वरूप तक पहुचना बनता है । इस कारण इन दोनो नयोंमेसे प्रथम 
पर्यायाथिकतयका स्वरूप कहा जा रहा है । पर्यायाथिकनय झौर व्यवहारनय ये दोनो 
ही प्रनर्थान्तर हैं, इस कारणसे पर्यायाथिकनय अथवा व्यवद्वारनयय ये सब ही उपचार 
सान्न कहलाते हैं। पू्वेस्थलमे व्यवहारनयको उपचरित कहा गाय है। और, व्यवहार- 
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नयको उपचरित कहुनेका यह कारण बताया गया है-कि व्यवदह्वारनय पद थंके यथार्थ 
रूपको नही कहत। है । पदाये है भभेद श्रख॒ण्डरूप जो कि परमार्थत्ः भ्रवक्तव्य है। सो 
व्यवहारनय परम यथार्थ रूपस तो कहतेमे समर्थ नही है किन्तु उप पदार्थक सम्बन्ध 
में कुछ भी प्रतिपादनू करतेका जब प्रयास किया जाता है तो वहाँ अंशभेद करके हो 
उसका प्रतिपादन होता है। तो यहाँ प्रारम्भिक भी प्रतिपादन झौर अन्त तक भी 
प्रतिपादन जो हुआ है यह भेदीकरण व्यवह्ारके लिए किया गया है। तब जैसा 
व्यवहारसे बताया है परमार्थ दृष्टिसे वैसा पदार्थ नही. है, क्योकि पदार्थ हो भूख़ण्ड एक 
रूप है| व्यवहारतयसे तो पदार्थके उस परमा््थ स्वरूपका प्रतिपादन न क्रिया इस 
कारण यह उपचरित कहा गया है-। व्यवहारतयका दूसरा नाम -पययिाथिकनय भी 
है । पर्यायाथिभ्नतय वस्तुके किसी श्रशको ही तो विषय करता- है, झौर व्यवद्वार भी 
अज्षकों भेदको विषय करता है, व्यवहरण व्यवहार, । तो पर्यायाश्रिकनयने भी भेद 
विषय किया है, सिद्ध किया है, इस कारणसे पर्यायाथिक भी उपचार मात्र है।य 
इतना विशेष समझ लेना चाहिए कि व्यवहारतय तो श्रवेक ढज़से हुआ 4रताः है । 
जैसे भन््य वस्तुका भ्न्य वस्तुके साथ सम्बन्ध बताना अन्य वस्तुका प्रभाव श्रन्य वस्तुमे 
बताया किसी स्स्बन्धके कारण शनेक श्रकारके विषय व्यव्हास्तवके बनते हैं परत 
व्यवह्वास्तयमें उपचारपनेकी बात बहुत स्पष्ट हो जाती ,है। किन्तु पर्यायाधिक्नग् 
मूलत' श्रभेद वस्तुमे शक्ति परिणति आद्िक भ्रशोकों करके प्रगोग करता है । तब 
इसमें उपचार माचता केवल इस सातेसे है कि चु कि वस्तु है अभेदरूप, श्रौर यहू कथन 
किया गया है भेद करके तो वस्तु भेदरूप तहीं है परमार्थसे झौर-भेद किया ग्रपा है, 
इतना ही उपचारमात्रपना है, पर पर्यायाभिवतयने उस ही बस्तुका गुण अथवा पर्याण 
को बताया है, इस कारण यथार्थ है यह । 


व्यवहरणं व्यवहोरः स्पादिति शब्दार्थतो न परमार्थ । 
स यथा गुणगुणिनोरिद सदमेदे भेदकंरणं स्पात्‌ ॥१२श॥ 


व्यवहारनयका स्वरूप--व्यवहरण करनेसे अर्थात्‌ किसी वस्तुमें भेद करने 
को व्यवहार कहते हैं। व्यवहारतय शब्द प्र्थके भ्राघारसे है अर्थात्‌ वाबय विवक्षाके 
भ्राधारपर है, दधी कारण व्यवहारनय शब्दकी दृष्टिसे भर श्रर्थकी दृष्टिसे दोनों ही 
प्रकारसे अ्परमार्थ है। भर्धात्‌ वास्तवमें व्यवहारनय वस्तुके यथार्थ स्वरूपको नहीं 
कहता है, इस कारण वह परमार्थभृत नहीं है। इसी बातको दृष्टान्तपूर्वेक ,बत्तला रहे 
हैं कि देखिये ! यद्यपि मत्‌ भभिन्न है, उसके खण्ड नहीं होते सो भ्रख॒ण्ड होनेपर भी 
बहाँ जब प्रतिपादनका समभानेका अ्रसज्ध प्राता है तो भौद,अ्धिक नहीं तो इतना 
भेद तो करता ही पदता है कि यह गुण है झोर यह गुरी है। यह सत्‌ है, इसमे उत्त्व 
है, तो गुण गुणीका भेद करना इस नयक्रा विषय है; १९ उत्त वस्तुमे ब्रिरखा जाग तो 
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क्या वहाँ गुगा गुणीकी भेद पडा हुआ है? क्‍या वहाँ दो श्राधार हैं ? जेसे घडेमे 
चने भरें हुए है ती चनोका स्वरूप चनोमें'है, घडेका स्वरूप घडेमें है, भिश्न सत्ता ,लिए 
हुए हैं'और फिर उनके सम्बन्ध बताया है कि ये चने ईस घडेमे है। इस प्रकोरसे 
गुणा गुणको स्थिति नही है। वहाँ तो वह सर्वे एक ही है। उर्सकों उंयवहास्मे, प्रति- 
पादनमे लानेके लिए गुर गुणीका भेद किया गया है। तो 'बूकि भेद नहीं है और 
भेद बताया है बसे इतनी यहाँ भ्रयथार्थतां है, पर इंस दष्टिसे देखाँ जाय कि ऐसा भेद 
करके भी वहा वंस्तुको संभका गंया है तब वह सर्त्यं श्र्थका ही प्रतिपांदन करने 
घाला है। तो व्यवंहांसनय श्रखण्ड वस्तुमे भेद करता' है इस कोरखसे वह पर- 
सार्थ नहीं है । | 


हल 


साधारण शुण इते वा यदिवाइसाधारण: .सतस्तस्य । 
भपति विंवर॑यों हि यंदा व्यदहास्नयस्तदे अयांनें' |[६२३॥ 


“ गुणत्रिवक्षासे व्यवहारनयकी श्रे्योरूपता व्यवहारनयके। द्ाँरि_अखण्ड 
वस्तुमे गुष्दका भेद किया “गया है, त्तो वह गुण धाहे सामान्य ,गुण!हो: अथवा 
प्रपाधारण गुण हो+जिप समय/जों विवक्षित होता है उस समय उसे व्यवहारनयका 
यथार्थ विषय ज़्युनना व्ाहिए, भ्र्थात्‌। विवक्षित गुण ही वहाँ गुण गुरीमे भेद सिद्ध 
करता है। यो यह व्यवहारनयका+ विषय है । इस व्यवहारनपने दो; पदार्थोको! विषय 
लही किया या-किसी पदीर्थंका;किसी पद्ार्थममें प्रभाव उपचरित नही किया, किन्तु-एक 
ही वस्तुएं जो कि सहज।भ्रखंण्ड हैःउपमे भेद करके'एक 'प्रतिवोधका मार्ग! बताथा है, 
इसी: का रण व्यवहारनय प्रग्नो जन॑रहित) नही है ।. उमस्त घर्ममर्गिका उत्तरदायी यह 
ज्यवहास्तयके प्रसादसे ही सर्वे, प्रतिबोध-और, प्रद्धेत्ति हुआ; करती , है; फिर भी, अपर- 
सार्थता- इसकी यो-कही गयी है'ति वस्तु अ्रपने मूल ग्रस्तित्त्वमे भेदरूप नही है ॥| भेद 
रूप/न हुए वस्तुको-भेदरूप-बतातेके * कारण,इस व्यवहारवयकफों परमार्थ नही कहा 
गया-। ऐसे-प्रसज्भमे, ऐसी क्षद्धा 'होना प्राकृरतक है'कि जब व्यवहांरनय वस्तुमे भेद 
सिद्ध:करता है भौरु उस्तु भेदंखूप है नहीं; सोपजो व्यवहारमयक्रा। विषय, है; वह. उसका 
यथारें स्वरूप, नही-है।॥ तो “जब व्यवह्यारवयने यथार्थ स्वरूपका:प्रतिपादन/नही क्रिया 
सोज्यवहास्तयका चसुन-ही-क्यो फिसा “जाता है:? क्योकि इस स्थितिमें व्यवहार 
नृय-कात मानना निष्फल: है;-क्यों के, वस्तु स्वर्धपको, त्तो। व्यवहारनयने कहा:नही, कहा 
धोौर ही रूप । तो भ्रन्य प््य रूप कहा जानेसे क्‍या प्रग्नोजन |सिद्ध होगा ? ऐसी 


छका होना एक ध्वाभाविक है। इस शक्काका निवारण करनेके लिए श्रव समा- 
घान देते हैं । 


फलमास्तिवेयमतिः स्यादनन्तधपकधर्मिशस्तस्य ।. 
अूंणेसद्धंवे निर्यमाद द्रव्योस्तित्स्य सुपूंतीतत्वाद ॥ १२४ ॥ 
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, व्यवहारनयके प्रयोगका प्रयोजन व फल- व्यवहा रमयका फल पद थोंमे 
झास्तिक्य बुद्धिका होता है। पदार्थ जैसे श्रभेद श्रखण्डरूप हैं उनकी समझ कैसे बने ? 
पदार्थ है, यह बुद्धि भी कंसे आये ? उन पदार्थोका प्रस्तित्व समझाने वाला तो यह 
व्यवहार भय है । तो गुणभेद करके थो उनका श्रसली स्वरूप है उस स्वरूपकों बता 
करके पदार्थोके भ्स्तित्वकी श्रद्धा कराता है। पदार्थ भ्रभेद है, भ्रनन्‍्त गुणोका पिण्ड 
है, यह सब वात व्यवहारनयके द्वारा ही समभमे श्राई है । व्यवहारन से वस्तु ?, 
भ्रमुक प्रकारसे है यह बात जान जानेके कारण न्यवहारनयका बहुत वडा प्र योजन 
सिद्ध होता है, इससे श्रासितिक्य की वुद्धि प्रकट होती है । जैसे एक जीवद्रव्यक्रो ही ले 
लीजिए लोग इस जीवद्रव्यको किस तरह पहिचान पाते हैं ” जब जीच द्रव्यकी कुछ 
कला, गुरा, स्वरूप, स्वभाव कुछ भी बात दृष्टिमे लेते हैं तब ही तो जीव द्रव्यक्रे 
स्वरूप तक पहुच बनती है । तो कभी जीव द्रव्यके ज्ञानगुणकों विरखा जाता है, मम्मी 
दर्शन, चारित्र, झानन्द प्रादिक गुण देखे जाते हैं, तो इन गुणोकी विवक्षा होनेपर 
भ्रथवा इन गुणोका परिचयके मांध्यमसे यह बात्त ध्यानमें श्राती है कि जीव ऐसे 
प्रमन्‍्त गुणोका पुञ्ज है । श्रौर, तब यह ढात भी स्पष्ट हो जाती है कि ये सब जीव 
के ही खास गुण हैं । ज्ञान, दर्शन, चारित्र, आनन्द, सम्पयक्त्व भ्ादि ये सभी जीं+द्वव्य 
साधारण गुरा हैं, यह भी क्रो व्यवहारनयके प्रयेगसे समझ पाया है । परदार्थामि 
सामान्य गुण है, विदेष गुण है ध्रादिक विवरण किए विना पदार्थंका स्वरूप तो 
नहीं जाना जा सकता । तो व्यवह्ारतरासे पदार्थोंक्रा स्वरूप समझा गया उनका 
प्रस्तित्व जाना गया प्रतरव झ्ास्तिक्णबुद्धि उत्पन्न करनेका श्रेय व्यवहारनयक़ों है । 
जब गुरा गरुणी सामाग्थ विशेष गुरा झादिकका परिचय होता है तब पदार्थंका अ्रस्ति- 
त्व श्रद्धामें भ्राता है। तो व्यवहारनअक्रे माने बिना हितका सा नहीं चल तकता है, 
झास्तिक्य बुद्धि जीवोके नहों बन पाती है। इस कारणसे व्यवहारनथ प्रयाजनवान 
है, फिर भी व्यवह्ारनसको जो उपचरित कहा गया है वह केवल इस ही दृष्टिसे कि 
पदार्थ तो श्रभिन्न अखण्ड है श्रौर उत्में यह भेद दर्शाया जा रहा है फिर भो दिखाये 
गए भेवके द्वारा ही उस पअ्रशुण्ड वस्तुको समझ पाते हैं। इस क्रारणसे व्यवहारनय 
प्रयाजनवान है-और निदचयनयकी श्रपेक्षां रखनेसे शथार्थ है, क्योकि भेद करके भी 
प्रयोजन तो भही रहा कि भ्रभेद वस्तुका परिज्ञान हो जाये । तो श्रभेद वस्तु निश्वम 
तथका विषय है । उसकी प्रोर पहुंचनेका व्यवहारनअका लक्ष्य है । ध्रतएवं यह 
व्यवद्वारमय अथाथें है। यदि राह निरपेक्ष बन जाये, निएवरयनयकके उद्देश्यकी बात न 
रखी जाये तो यह मिथ्या हो जाता है । ॥ं 


व्यवहारनयो दो था सदूभूतस्त्वथ भवेदसदूभूतः । 
सदूभूतस्तदूगुण धति व्यव हारस्तत्पुद्त्ति मात न्वात्‌ ॥ ५२४ ॥ 
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, व्यवहारनयके भेद्ोमे- सदुभुत व्यवहारतयका निर्देश व्यवह्रनयके 
दो प्रकार होते हैं एक रदूभूत व्यनहारत्य दूसरा श्र दुभूत व्यवहारनतथ | सद्भूत 
का भर्थे है--सत्‌भे होने वाले गुर। पर्थात्‌ वस्तुके गुण का नाम है सदुभूत झौर उनकी 
वृत्तिका नाम है व्यवहार श्र्थात्‌ पदार्थमे रहने वाले गुणोका प्रतिपादन करना, परि- 
ज्ञत करना उसका नाम है सदूभूत व्यवहारनय । वस्तु स्वथ अपने झ्रापमे एक निज 
भ्रखण्ड रूप है। उस द्रव्यक्रे गुण जानकर उसी द्रव्यमे बतानां इस तरह उस 
द्रब्भणे गुणोंकी विवरक्षा करमेपर जो गुणोकी | रूणाति की जाती है उसका नाम है 
ग्दुभूत व्यव्हारतण । अह व्यवह्‌ रनय गथाथे है कक्‍्ये।कि इस तथने वस्तुके श्रप्ा- 
घारण गुणोका विवेचन किया: जीवमे मान, दर्शन चारित्र सुख श्रद्धा आदिक 
गुण हैं । इस प्रक्रारका जो एक़ एखण्ड ग्रात्मामे गुणोका प्रकाशन किया जिस उपाण 
से लोग उस आत्मस्वरूपकों सम्रक सकेंगे इस उपायका ताम है सदुभूत व्यवहारतण 
भौर, इस उपायके द्वारा भ्खण्ड वस्तुतत्वका प्रकाश मिला इस कारण यथार्थ है। 
पर यह सद्भूत व्यवहारतय यो कहलाता है भ्रथवा इसमे उपचारपना इस कारणासे है 
कि यह भ्रखण्ड वस्तुमे गुण गुणीका भेद कश्ता है। वस्तुत, गुण गुणीसे भिन्न नहीं 
है फिर भी कथनमे जो गुण भेद भरा रहा है उतने व्यवह'रकी चजहसे इस व्यवहारकों 
श्रयथार्थ कहते हैं । तो व्यवहारनयके इन दो प्रकारोमे यह सदुभूत ८ बहारनय एक 
विशुद्ध व्यवहार है श्ौर यह यथार्थ वस्तुस्वरूपके जिक्टटका व्यवहार है। 


अन्र निदान च यथा सदसाधारणगुणो विवर्यः स्यात्‌ । 
अविवजक्षितो5थवापि च सत्साधारणशुणो न चान्यतरात्‌ ।४२६ 


सद्भ्षतत्त व्यवहारनयकी प्रवृत्तिवा निदान--शदुभूद व्यवहार, तयकी 
प्रदधत्तिमे वस्तुके श्रसाधा रण गुणका प्रकाक्ष हुआ है । इस कारण यह सदुभुूत व्यव- 
हारनय यथाथे है श्रोर वस्तुस्वहूपके निकट पहुँचानेमे बलवान है ! जैसे जीवमें ज्ञान 
गुण है, दर्शन गुणा है भ्रादिक व्यवहार तो मद्भूत व्यवहारनप्से हो रहे हैं ये प्रधाघा- 
रण गुणा ही बताये गए, साधारण गरुणोसे सदुभूत व्यवहास्नय नही बनता क्योकि 
साधारण गुण सबमे साधारण है उससे किसी विद्विष्ट पदार्थंकी प्रवृत्ति कसे बन 
सकेगी ? ठो पदा्थेके भ्रसाधारण गुण ही इस नयके द्वारा विवक्षित किए गए इस 
कारण सदूभूत व्यवहारतय यथार्थ है भ्ौर परमार्थ तत्त्वका प्रतिपादक है इस नयमे 
साधारण गुण विवक्षित नही होते और ऐसा भी नही है कि इस नयके हारा कभी 
साधारण गुण विवक्षित होता, कभी कोई भ्रसाधारण गुण चिवक्षित होता, किन्तु 
चस्तुकी श्र्थक्रिया जिन गुणोके सख्भावसे भारी गई है जिससे कि पदार्थ अपनी कोई 
विशिष्ट अ्रथेक्रिया करदे उन गुणोमेसे किसी युण की विवक्षा की जाती है। तात्पये 
यह है कि सद्भूत व्यवहारनय साधारण गुणोको भौर रखकर वस्तुके विज्ञेप गुणो 
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का ही विवेचन करता है इप कारण अीवान्पर सदुभूत, परम थे मदमुत वस्तुके ही 
गुणोका व्यवहार इस तमने किया, इथी कीरश यह सदुभूत व्यवहा रनय यथाथे 'कहे- 
लाता है । यहाँ एक यह जिज्ञासा हो सकेती है कि सदभुत वध्यवहारनयके प्रभोगसे 
कौन सा प्रयोजन इस स्राधकका सिद्ध होता है जिससे कि कोई ध्षाधक सदृभूत “व्यव- 
हारनयका प्रणोग करके ग्रात्महितकी दिल्या श्राप करे । उस ही प्रयोगनको श्रव प्गली 
शाथामें बनाते हैं'। 


अस्यावगमे फ़लमिति तद्तिरवस्तुनि निपेधवुद्धिः स्थात्‌ 
इतरविभिन्नो नय इति भेदाभिव्यञ्जको न नयः ॥ ५२७ ॥ 


सद्भूतव्यवहा "नयके रज्ञानका प्रभावव फल सदभूत व्यवहारनय 
का श्पिय जाननेयें अथवा सदुभूत व्यवहारतयकी प्रक्रियामें यह फल प्राप्त होता है |क 
इतर वंस्तुममें निषेध बुद्धि हो जाती है भौर यह व्यवहार भेदविज्ञानका प्रवल “साधक 
हो जाता है । जैसे सदुभूत व्यवहारनवसे यह समझा कि जीवमें ज्ञान गुणा है दर्शन 
गुण है श्रादिक, तो इस अचगममे यह बात भरी हुई 'है कि जिसमे ज्ञान गुण नहीं, 
दर्शन गुण नहीं वह जीव नही'है | तो इत्तर पदा्थोंसे विचक्षित पदार्थ जुदे शानमें 
भ्राये, इसमे यह सदुभूत व्यवष्टारनय प्रवल साधक वन रहा है। तो सदृभूृत व्यवकार- 
नयकी समभाका प्रयोजन यह है कि इस समझूमे एक पदार्थमे दुपरे परदार्थके मिपेधक्ी 
बुद्धि बन जाती है । विवक्षित पदार्थ प्रन्य किसी परवद्रार्थम नही है भौर भरन्य सर्वपर 
बदार्थ इस विवक्षित पदार्थमे नही हैं | एक पदार्थमे दुछतरां पदार्थ बिल्कुल जुदा प्रतीत 
होने लगेगा, यह सव सदुभूत व्यवहारनयके प्रयोगका फल है, इसमें पदार्थोकी विव्रि- 
क्तताकी प्रतीति हो जाती है । सम्यकत्रके लिए जो एक प्रतल साधन है, वस्तु स्वरूप 
को परसकर प्रन्य वस्तुझोसे निज वस्तुको भिन्न समझ लेना इन प्रयोजनक्री पुष्टि यह 
सदभूत व्यवहारनय करा देता है । तो सदभूत व्यवहारतय एकसे दुसरेकों भिश्न जता 
देतेमे करण है, पर एक ही ५दार्थमें भिन्नताकी सूचना नहीं करता । सदभरूत वयवहार- 
मय वंस्तुके विशेष गुणोकां ही तो विवेचन करता है। वस्तुमे जो स्वरूप पाया जा 
रहा है वह एक अखण्ड है, पर समभनेके लिए उसकी क्लाका उसके पविणमनोकों 
जानकर उनकी द्ाक्तियोको वताया यही तो 'पदभूत व्यवहारनपक्ता शभ्र्थ है। तो अब 
सदमभूत व्यवहारनपयने पिसी वस्तुके विधेषगुणोरा विवेचन किया तो उससे यह झात 
हो ही गया कि यह वस्तु भ्पने इन गुणोंमे तन्मय है भौर इन गुणोमे विपरीत ग्रुगा 
वाले झन्य सर्व पदायोंसे भिन्न है | णैसे इस नयके द्वारा जब यदद विश्क्षित्त हुमा क्रि 
जीवका ज्ञान गुण है तो इससे यह भी तो मिद्ध हो गया कि इसमें धन्य जो पुदगल 
श्रादिक द्रव्य हैं उनमे वह जीव भिन्न हैं, क्योकि यहाँ ज्ञान गुणा है, पुदगत धादिकमों 
ज्ञानगुण नहीं है । तो इस तरहलों एक मुठ्य श्धोजन है, भेद विज्ञानकी त्ाधना है 
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उसकी सिद्धि इस सदभून 5 वहारनपक़े प्रयोगसे,हुई-है । 


अस्तमित्सव्सड्टूरदोप ज्ञतसच्शूल्यदोप वा | 
अगुरिव बस्तुसमरस्त ज्ञान मवतीत्यनन्यशरणमिदस्‌ ॥ ५२८॥।' 


सद्भृतव्यवंहारतयकी तत््वदश ऋता--ददभूत व्यवहारनयसे यद्यपि जीना 
यह गया कि इस मत्‌ वस्तुमे यें गुणा हैं; लेकिन वहाँ उस वस्तु्का यथार्थ ही'तो परि+ 
ज्ञान हुआ है ध्रौर ऐमा पुष्ट परिशान हुआ है कि जहाँ कोई संकर दोष नहो झाता । 
जैते सदभूत व्यवहारनंयसे जीवका ज्ञान गुणे जाना तो यह हीं तो वहाँ बात सिद्ध हुई 
कि ज्ञानगुरा के रूपसे जीव सत्‌ है, भ्रन्य भ्र्थात्‌' ज्ञानसे भिन्न रूपादिक श्रज्ञानभावकी 
दृष्टिसे भ्रप्तत्‌ हैं। ज्ञानसे भी जीव सन है और सत्‌ रूप श्रादिक गुणोसे भी सत्त्‌ है; 
ऐनों संकरता सदभत व्यवहा रनयने दूर कर दी है। तो यह सदभूत व्यवहारनय उस 
परमार्थ तत्त्वके निकट ले जानेमे कितना प्रवल साधक है । इस तथ्यको प्रयोग करते 
दाले स+घक स्त्रय्य अ्रनुभव कर नेते हैं । सदभूत-व्यवहा रनय सकर दोपषसे रहित है । 
दस्तुके यर्थार्थ गुणा की दृष्टि कराता है भौर सदमूत व्यवहारनयकें प्रसादसे ही शुन्यता' 
का निराकरण होता है । जीव है, ज्ञानंमय है श्रादिक रूपसे जीवके' अ्रस्तित्वकी 
प्रंतीति कराता है भ्रौर नास्तिक भ्रथवा शून्यताका निराकररा वरता है यह संब सद- 
भूत व्यवहारनयका प्रसाद है । इस नयके प्रसादसे सभी वस्तुयें श्रपने भ्रपने उन गुरणो 
में तन्‍्मय अ्रखण्ड प्रतीत हो जाती हैं। सदभून व्यवहारनयके द्वारा जब वस्तु अपने 
अपने दोष गुणोसे तन्मय भ्रथवा युक्त जचने लगता है तो वहाँ सकर दोष नही 
आता । गुणोका परिज्ञान तो होता ही है. इस +रश शुन्यता श्रौर प्रभावके.दोष भी 
दूर हो जाते हैं। और सदभूत व्यवहारकी पद्धति ऐसप्ती विशुद्ध पद्धति है कि जिससे 
कथनमे गुणोका भेद भ्राये लेकिन गुणोको समझकर इस' समभने वालेने' गुणोमे 
तन्मय वस्तुको समझा | इस तरह स नयके ही प्रसादसे वह वस्तु अखण्ड-भो' प्रतीत: 
हो जाती है । जब सका इतना प्रताप है तो इसके बोधसे- वस्तु तन्‍्मप है। निज 
स्वरूप ही उसको शरणा है, यह'सब 'भान भी होने लगता है ।, यो निश्चय तत्त्वके 
प्रेंकाश करनेमे सदभूत व्यवहारनय श्रति निकठतम व्यवहार है। 


अपिःचाञ्सद्भूतादिव्यवहारान्तो नयश्च भवति यथा । 
अंन्यद्रव्यस्य गुण: सब्जायन्ते वलाचदन्यत्र-॥ ५२६॥ 


असदुभूतव्यवहा रनयका स्वरूप---प्रब भअ्रसदभुत , व्यवहारतयका स्वरूप 
बताते. हैं । असदभूत व्यवहारमे-प, सत्‌ भूत, और व्यवहार ऐसे चार शब्द पड़े हुए हैं 
जिससे यह भर्थ निकलता है'क़ि जो पैतुसे स्वयं अपने-स्वरूपसे नही- हैं ऐसी होनेवाली' 
चातोक़ा उस सत््‌र्मे प्रत्तपादन करना तो अ्सदभूत व्यवहार है |” जिम्नका स्पष्ट-अर्थ- 
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यह हुम्ना कि दूगरे द्रव्थके गुणों दा बलपूर्वक दूसरे द्वव्यमे संयोग करना, मिलाना, 
प्रतिपादन करना ऐसे ध्रारोपभरे व्यव#ारकों भसदभूत व्यवहारनय कहते हैं। श्रसद- 
भूत व्यवहारकी दो विधियाँ हुँ एक तो यह कि परनिमित्तसे होने वाले भावोकों 
उप्त वस्तुके भाव वत्ताना जिस वस्तुमे हुए हैं, एक तो यह प्रकार है इंसमे ग्रमदभुतता 
“यह पडी हुई है कि वह भाव उस वस्तुमे स्वरूपत्त नदी है, धहर्जासद्ध भाव नहीं है, 
फिर भी उन १रि तियोकों उस वस्तुकी कहना यह भ्रसदभूत ध्यवह्ठार है । दूसरा 
प्रकार यह है कि जिस्च निमित्तमे विभाव उत्पन्न हुए हैं उस निमित्तमे रहने वाले 
गुणोका भी उ8 द्वूमरे द्वव्यमे हुए भावोमे निष्पत्ति बनाना भ्र्थात्‌ दूमरे द्वव्यके गणो 
का घलपूर्वक दुपरे द्वव्यमे झारोप करना इसको भ्रसदभू ' व्यवहारनय कहते हैं। 
असदभूत व्यवहारनयके लक्षणमे दोनो प्रकारकी विधियाँ प्रा जाती हैं। दूसरे प्रव्यका 
गुण जो भारोपित किया गया है वह गृण भी अपदभुतर है, उसके प्रतिपादनकों प्रसद- 
भूत व्यवहारनय ऋहते हैं । इसी प्रकार दूसरे द्वव्यके मनिभित्तसे जो भाव हुए हैं वे 
घिभाव उस परिणमभान पदार्थ में सहज नहीं हुए हैं वे मेरे स्वरूप महीं हैं। स्वरूप 
न होकर भी उस वस्तुके वताये जारहे हैं, इस कारण वे भी अपदभुत व्यब्हार 
कहलाते हैं, भव इस भसदभूत व्यवहा रनयके हृष्टान्तमे दोनो ही विधियोका समावेश 
करते हुए बताते हैं धौर ऐसता दृष्टान्त कहते हैं णिस दृष्दान्तमे भपने भापके पम्बन्धमें 
झनुभवपूर्ण शिक्षा प्राप्त हो | उम्र हो दृष्ठान्तका प्रव प्रन्यका वर्गांन करते हैं । 


स यथा वर्णादिमतो मूरतंद्रव्यस्य कम किल मृतम्‌ | 
तत्संयोगन्ध्दिह मूर्ता: क्रोधादयीपि जीपभवा: ॥ ४३० ॥ 


श्रसद्भूतव्यवहा रनयका उदाहरण---जिसमे रूप रस, गघ, स्पर्श होता है 
उसे वर्शादिमान कहते हैं । जो वर्णादिमान होता है उसकी मूं कहते हैं | जैसे जगत 
में दिखने वाले ये पदार्थ मृर्त पुदूगल द्रव्प कहल।ते हैं इसी प्ररार सूक्ष्म प्रकारके कारण 
स्कघ हैं वे भी वर्णादिमान हैं प्रतएवं भूत हैं। उन कार्माण वर्गशाओमे जीवके 
विभावका निमित्त पाकर कर्मपना श्रा जाता है । यो उस मुर्त ह्य कार्मारा स्कघमें 
जो कर्मपना झ्ाया सो यह कर्म भी भरृर्त कहलाता है | भ्रव इस सूरत करके सम्बन्धसे 
अर्थात्‌ इस मूर्ते कर्में प्रकृतियोका उदय श्राता है, उस उदयका निहित्त पाकर जीवमे 
ऋ्रोधादिक भाव बनते हैं | तो 'वु कि वर्णादिमान कर्मके उदयके सम्बन्धसे ये क्रोधादिक 
भाव बने भ्रतएवं इन क्रोधादिक भावोकों भी भूर्त कहना यह प्रसदभुत व्यवहार है 
और इन क्रोधादिक भावोकों जीवके कहता यह भी अभ्सदभुत व्यवहार है । यहाँ भ्रस- 
दत्त व्यवहारकी दो विधियाँ भ्रायी हैं ।' क्रोधादिक भावोको जीवके बतावा यह भी 
झसदभूर्त व्यवहार है क्योकि ये क्रेधादिक भाव जीवमे सहजसिद्ध भाव नही हैं, जीवके 
स्वरूप नही हैं, फिए भी जीवके बताये जा रहे हैं । यह भसदभुव व्यवहारपना है। भव 
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उच्च ऋधा दिक भावोकों मूर्त वता देता जीवके परिणमन होनेके कारणा क्रोधादिक 
भार मूततं हैं नही, वे तो एक भाव हैं, रूा, रस गंध, स्पशंसे रहित है लेकिन पुदगल 
सगागसे म॑ प्रकृतिके उदयके निमित्तसे ये क्रोधादिक भाव हुए है। भ्रतः इन्हें मूर्त 
कह देना यह भी असदभूत व्ण्वहार है। भ्रनेक ग्रन्थकारोने भी यह बताया है कि 
क्रोधादिक भाव शुद्ध आ्ात्माके नही है कि्तु हुए हैं श्रात्मामे, प्रतएव अशुद्ध निशुचय- 
भयसे ये जीवके कहे जाते है। तो चू कि श्रशुद्धताका वर्णन है भशौर भ्रशुद्धता जीवका 
स्वरूप नहीं है श्रतएवं यह श्रसदमूत कहेलाया । दूसरी दृष्टिसे ये क्रोध्रादिक भाव पुद- 
गल प्रकृतिके उदवके विमित्तरे हुए हैं शौर ये नोगोको वर्णादिक रूपसे धही दिखते 


फिर भी व्यक्त रुपसे विदित हो जाते है। भ्रतएव इनको भी भूतंरूय कह देना यह 
प्रसदभूत व्यवहार है । 


कारणमन्तर्लीना द्रव्यस्य विभावभाव शक्किः स्थात्‌ । 
सा भव॒ति सहजसिद्धा केवलमिह जीवपुदूगलयो: ॥५३१॥ 


प्रसदभृूतव्यवहा रनयकी प्रवृ त्तमे कारण भ्रव इस गाथासे यह बतला 
रहे है कि ऐसे प्रसदभूत व्यवहारनयकी प्रद्धत्ति क्यो हुआ करती है ? इम झसदभूत 
व्यवहा रनयकी प्रवृत्तिका कारण भअन्तर्लीन द्रव्यक्ी विभावभाव क्षक्ति है। जीव झौब 
पुदगलमे वेभाविकी शक्ति होती है। भौर, विभावरूप परिणम सकना इस छ्षक्तिका 
भ्र्थ है। जिस शक्तिके कारण जीव भौर पुदगल विभावरूप परिणम जाया करते हैं 
ऐसी छक्तिका नाम है वैभाविकी शक्ति । यह विभावकी दछाक्ति जीव झौर पुदगलमे 
क्यो भा  ? प्रन्य ;रव्योमे क्यो नही बसी हुई हैं, इसका उत्तर कुछ नही हो सकता । 
केवल एक स्वभाव ही उत्तर होगा। चाहे ऐसा प्रसद्भ उठाकर भी कहा जाय कि 
घू कि फर्मोदयका निमित्त पाकर जीवमे विरुद्ध परिणमन हो जाते हैं इस कारण वैभा- 
विकी शक्ति भ्ायी है तो यह कारण ज्ञापक कारण होगा । कारक कारण नही है । 
वहाँ भी यह पूछा जा सकता कि कर्मके सयोगमे जीवमे ही क्यो विभःव परिणमन हुए? 
जहाँ कर्म है वहाँ छहो द्रव्य मौजूद हैं, फिर भन्य द्रव्योको छोडरर जीव ही विभावरूप 
क्यो परिणमणा ? तथ भन्तमे यह उत्तर देना ब्तेगा कि ऐसा ही स्वभाव है। इसी 
प्रकार पुदगलमे भी प्रद्नोत्तर करके यही निर्णय कि पुदगलमे भी वँभाषिकी शक्ति 
उपके स्तभावसे ही है । तथ यह स्वीकर करना होगा कि जीव श्रौर पुदगलमे वैभावि 
की शक्ति स्वभावततः है | प्रथवा यो कह लौजिए कि जीवमे भावश्क्ति तो है ही, पर 
जीव विभावरूप भी परिणम जाता है | तो विभावरूप हो प्कनेका सामर्थ्य बतानेके 
लिए उठ भावशक्तिको ही विशेषित करके विभावशक्ति नामसे प्रसिद्ध किया गया हैं । 
तय यह तात्पयं निकला कि धपने द्रव्यके स्वभावरूपसे परिसमनेमे तो विभावशक्तिका 
स्वभाव परिणमद कहलायगा प्लौर विभावरूप परिणमनेकी श्षक्तिमे विभाव परिणमन 
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कहलायगा'। तो णीव भौर पुदगल इन दो द्रव्योमें वैभाविकी शक्ति है भरे यह इस 
दोनों द्वव्योमे स्वभावत. है। उस शक्तिका परनिमित्तसे'वैभाविक परिणमन होता है । 
क्रोधादिक कपाय प्रकृतियोके निमित्तते जीवकी वे याविक्की शक्तिका क्रौधादिक वेमाविक 
परिणमन हो जाता है। जब परुनिमित्त नहीं रहता तो उप्र ही क्षक्तिका स्वाभाविक 
परिणमन होता है। तो घू कि उसको वे ।विक दक्तिके विभाव परिणमरसे ये कोघार 
दिक भाव-वने!सो ये अंप्दमृत व्यवहारतगके विषय हैं। तो यो झसदमूत व्यवहास्तय 
की प्रवृत्तिमे हेतु वेभाविकी शक्ति हुई 'है भ्रव यहाँ यह,जिज्ञासा हो सकती है कि असद- 
भूत व्यवहारसे जो कुछ समझा भ्रथवा समझाया, गया इस प्रयासका शिसाग्रद फेल! 
क्या हैः? उस फलको श्रव झगली गाथामें बताते है । । 


फलमागन्तुकभावादुपाधिमात्र विहाय यावदिह । 
शेप स्तच्छुद्धगुणं::स्यादिति मक्ता सुदृप्टिरिह कश्चित्‌ ॥५३२॥ 


प्रसदुभूतव्यवेहा रतयका फल--उक्त याथ'में जो भ्रसदुभूत व्यवहारनयका 
उदाहरणा दियरा,है-उस् उदाहरणासे यह स्पष्ट है कि जीवमे: जो क्रोधादिक भाव श्राये 
हुए हैं वे श्रागन्तुक भाव-हैं प्र्थात्‌.कर्मोदयका निभित्त पाकर झाये हुए भ/व हैं. जीवर 
में जीवके स्वभावसे ही पर निमित्त व्रिना-स्वय स्वतः सहज आये हुए नहीं हैं: सा ये 
क्रोधादिक भाव श्रागन्‍्तुक हैं भर्थात्‌ उपाधिका निर्मित्त पाकर उत्पन्न हुए हैं; ऐपी 
समझ होनेके बाद जो समस्त भसदुभूत व्यवहारके प्रतापसे श्राई हुई है ऐसी समझ 
होनेके बाद जो समझ आप्तदुभूत व्यवहा रके प्रतापसे भाई हुई है; ऐसी समझ कर लैमे' 
वाला कोई विवेकी पुरुष यह ही करेगा कि वहाँ उपाधिमात्रको छोडकर- निरखेगा कि 
फिर,इस जीवकी क्या स्थिति होती है- ये कोघादिक़ भाव-तो झागस्तुक भाव हैं; 
स्वाभाविक नहीं हैं । तो ये ,भाव जब न रहे-अथवा:उपाधि दूर हुई तो ऐसी स्थितिमे* 
शेष क्या रहता है ? तो पह जीवका शुद्ध गुण रहता है ।” उस स्थितिमे जीवके ज्ञान 
दर्याव भ्रादिक गुर स्वभावरूपसे परिणमने लगते हैं। तो जब हृष्टिमें यह बात समझी 
गईं तब जीवके गुखोमेसे श्रव उध_| उपाधिक्ो हटा दिया जो पर निमित्तसे हो रही थी, 
ये क्रोधादिक भाव उपाधि ही तो थे, तो उन/उपाधिमात्रको दुर करनेसे भ्रव वारित्र 
भ्रादिक शुद्ध'गुण़ प्रकट द्वोते हैं, ऐसा प्रतीत होने लगता है झ्ौर ऐसा तमकफर भच 
इस विनेकी को जीवके स्वरूपकी ,पहिचात्र -हो गई ।-तो उस स्वरूपफों पहिचानकर 
कोई पुरुष सम्यग्टिष्टि हो सकका है। तो ऐसे सम्यर्दर्शवके श्राविभ्नविक्री; पानता 
उत्पन्न-करनो इस धसदभूत व्यवहारनयका कार्ये- है, भसदभूत व्यवहानयका णा 
विषय है, वह अगीका र करने ग्रोग्य नहीं 'है । अतएव है है, किन्तु भ्रसदभूत व्यवहार*« 
नयसे-जो परिचय प्राप्त होता है उप्र परिचयसे शिक्षा यह मिलती है! कि: उपाधिसात्र 
को छोडकर जीवमें शुद्ध , सहज भावका परिज्ञान करना है। उस हष्टिसे श्रददमूव 
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व्यवहार्नर भी बहुत उत्तम शिक्षा देने-वाला, नय-है । 


अत्रापि च संदृष्टिः परशुणयोगाच पाण्डरः कनकः | 
हिल्वा परगुणयोगं'स एव शुद्धोड्लुभूयते कैश्चित्‌ ॥ ५३३ ॥ 


अ्रसदभूतव्यवहा रनयक्रे फलका उदाहरणपुर्वक स्पष्टीकरण“प्रसद्भूत 
व्यवहारनय इस-बातकी 'झ्रोर संकेत देता है 'कि यह वत्तेमान भाव आगतुक भांवसे 
झ्राया है भर उपाधिमान्र है इसको छोडकर णो कुछ 'शेष रहता है वह थुद्ध गुा 
रहता है । इस फलकी (पिद्धि प्रसदभूत व्यवहारत्रयके शुद्ध पंरिज्ञ नंसे होती है। इसी 
विषयमे यह “हष्झल्त दिया गया है कि जैसे “सोना दूसरे 'पंदार्थके गुणके संम्बन्धके 
कारण (चाँदीके सम्बन्धके कारण ) कुछ सफेरीको लिए हुए पीला “हो जाता है, हो 
गया पीला सफेदीको लिए हुए किन्तु वह परिणमत आगल्ुक भाव है। किसी दूमरे 
द्रव्यका मेल पोकर' उत्पन्न हुग्रा है ।'यदि उमर नागंतुक भावको दुर कर 'दिया जाय, 
जो इसका द्वितीय 'दार्थ मिला है उस चाँदी अशको दूरकर “दिया जाय ती थही 
सोना जो कुछ शेष बचा है वह शुद्ध श्रोर कान्तिमान यथांवत पीला हो जाता है। 
इमी प्रकार णो ऊरर हंध्टान्त दिया गया है कि वैरभाविक गुण एक उपाधिमात्र है, वह 
कर्मोद्यके सन्निधानमे हुआ है'। यदि वह उपाधि दूर हो जाय या ऐपा 'विंशिष्ट व्यव- 
हार बनाया जाय कि बह उपाधि अंनुभवम्े न रहे तो ऐसी स्थिंतिमे ज्ञान स्वरूप अ्रनु- 
भवमे झा जा६। है | जैसारकि 'झात्माका शुद्ध स्वभाव है, गुण है वही शेष रहकर! 
प्रचुभवमे झाता है। इस महान उपकारका श्रेय इस भ्रसदभूत व्यवहारनयका है । 
असंदमृत व्यवहारनयक्रा जोःविषय है वह विंषय॑ तो हेंग है, किन्तु प्रवेदभूत व्यवहार 
नय॑के परिज्ञनकी जो पद्धति है उत्त पद्धतिसे 'स्वशाव'हृष्टिकी शिक्षा मिलती है थो 
झपदभूत व्यवहारनयका प्रयोजन शिवमार्गंसे लगानेका है 


सद्भूतव्यवहारोडनुपचरितोस्ति च तथोपचस्तिश्व | 
अपि चाउसद्भूतः सोनुपचरितोंस्ति च तथोपचरितश्च ॥५३४॥ 


सद्भूत व भ्रमद्भूत व्यवहा रनयके प्रकार - भर व्यवहारनयके भेद जा 
ऊपर प्रसुज्भमे दो बत्ताग्रे “गयेएहैं एक सदभूत व्यवहार, दूसरा असदभूत व्यवहार ये 
दोनो ही व्यवहार दो दो प्रकारके-होते हैं। 'वे-दो प्रकार हैं श्रतुपचरित भौर उपंचरित 
भ्र्थातु अनुपचरित सदभूत व्यवहारत्म भौर-उपचरित सदमूत व्यवहारनयके प्लेदसे 
सदभूत व्यवहारनय दो प्रकारका है। इसी प्रकार पश्रनुपचरित असदभूत व्यवहारमय 
झौर'उपचरित भ्रमदभूत व्यवहारनयके भेदसे-प्रसदभूत व्यवहारनथ द्रो प्रकारका है 4 
इसमे उपचरितपना कैसे प्राया और कोई उपचरित कंसे हुआ करता है-इस ? बातका 
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प्रकाश जब इन दोचो प्रकारोके स्वरूपका वर्णन होगा उसमे स्वय स्पष्ट होता चला 
जायगा। फिर भी थोडा सक्षेप्रमे यह समझ लेना चाहिए कि किसी वस्तु॥। झालंवन 
करके परिज्ञान होगा तो वह उपचरित कहलायगा गौर जो श्रन्य वस्तुका अ्र,लम्बन 
बिना स्वय ही वात होगी तो वह भ्रनुषचरित कहलायगा । यह निस्पत्तिकी बात नहीं 
फह रहे हैं, किन्तु शप्तिकी बात कह रहे हैं। जिसका परिज्ञान किसी श्रन्य द्रव्प्रके 
भालम्बनसे होगा वह तो है उपचरित पद्धतिमे, जिध्का परिज्ञान भ्रस्य द्रव्यका प्राल- 
म्वन्त किए बिना हो रहा हो वह है श्रनुपचरित पद्धति । इस तरह व्यवहासर्तण घार 
प्रकारका हो गया। एक भ्नुपचरित सदभूद व्यवहारनय, दुपरा उपचरित सब्मूत 
व्यवहारनय, तीसरा अ्रनुपचरित भ्रसडभूत व्यवहारनय झौर चौथा उपचरित अस भूत 
व्यवहापनय । इन चार व्यवद्ारोमेसे प्रथम कहे गये उपचरित सदमूत व्यवहारनयका 
स्वरूप बताते हैं । 


स्यादादिमो यथान्तर्लीना या श॒क्षिरस्ति यस्य सतः | 
तत्तत्सामान्यतया निरूप्यते चेद्िशेषनिरपेज्षम्‌ ॥ १३४ ॥ 


प्रनुपचरित सद्भूतव्यवहारनयका स्वरूप जिस पदार्थेके प्रन्दर जो 
शक्ति है जो शक्ति उस पदार्थमे भ्रन्तलीन है उस शक्तिका जहा इस पद्धतिसे निहूपण 
होता है कि जहाँ किसी श्रन्य विशेषकी अ्रपेक्षा नहीं होती, किन्तु सीधा सामान्यरूपसे 
निरूपित होता है तो इस पद्धतिको भनुपचरित सदमूत व्यवहा रनय कहते हैं । सदभूत 
व्यवहारनयका श्रथे है कि सत्‌ पदार्थमे जो स्वयं हो उसका व्यवहार करना सो 
सदमूत व्यवहार है। यही सदभूत व्यवहार जब किसी श्नन्‍्य तथ्यका झआलग्बन लिए 
बिना सीधे सामान्य पद्धतिमे होता है तब प्रनुपचरित सदमभून व्यवहारनय कहलाता 
है। यह व्यवहारनय परमार्थमूत तत्त्वके परिज्ञानके लिए निक्रटतम पद्धति है । इस 
सम्बन्धमें हृष्टान्त भी बतला रहे हैं। 


इृदमत्रोदाहरणं ज्ञान जीवोपजीषि जीग्गुणः । 
शेयालम्घनकाले न तथा शेयोपजीबी स्यात्‌ ॥ ४३६ ॥| 


श्रमुपचरितसद्भूतव्यवहारनयकां उदाहरण--जैसे यह अतिपादन किया 
गया कि ज्ञान गुण जीव का झनुजीवी गुर है। जीवमें धाइवत अनादि श्रनन्त रहता 
है | यद्यपि जितने भी ज्ञान होते हैं वे शान जानते ही तो हैं उनमे वांह्म पदार्थ 
विपय होते हैं। तो यो कह सकते कि प्रत्येक ज्ञानमे विकल्प प्राकार ग्रहण प्रतिभास- 
भाव होता है। ऐसी स्थितिमे यह भी कहा जा सकता कि ज्ञानका भ्रकाश शॉनके 
भ्रवलम्बन सहित हो रहा है । यहा भ्रवलम्बनकां श्रथं परतन्त्रतारूप नहीं है, किन्तु 
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क्सी भी ज्ञानमे कोई बाह्य पना्थ विष भूत होता ही है । यो शेयके प्रवधम्बनकाल 
में हझेयका यह गुण ज्ञान न उन जाथगा ! जानग्रुण जीवका ही शुण है) भले ही देखने 
में हैता आता है कि ज्ञात इन दृष्यमान पदार्थोपि प्रहठ हो रहा है श्रथवा ये हृश्यमान्त 
बदार्थे न शो तो ज्ञानश यह रूप फैसे बने ? यो ज्ञानका श्रालम्वबत जच रहा है 
खुण्डताका लिकिन यह आलम्बन केवल विष+ माना है। यहाँ जो ज्ञान बना वह ज्ञात 
जीव की परिण तिसे वना । जीवका ही वह सत्र भाव बना । यो ज्ञान बना, जीवका 
है| ८ह स्वरूप बना यो ज्ञान ज्ञेयका गुणा त वतकर जीवका ही गुर है। किसी 
पदार्थ को जिषय करते ममग यह न भूल जाना चाहि. कि ज्ञान जीवका अनुजीवी 
गुण है। तो इस पद्ध पद्धतिसे जब जीवका गुएा ज्ञान बताया जा रहा है तो सीधा 
साम न्य पद्धतिसे ही कहा गया, श्ौर इस नीतिको कहे तो प्रनुषचरित सदुभुतव्णवहार 
नय सदुभूत व्यवहार तो यो वतन गया कि परमार्थंसे तो झ्रात्मा श्रखण्ड पदार्थे है. फिर 
भी उसमें गुएका भेद विया। अ्रतः स्दृभूत व्यवहास्नय हुआ लेकिन यह भेद व्यवहार 
गुर) गुणीका कथन सीधे बिना परके प्रालम्बनके किया गया है| यहाँ कोई श्रालम्बन 
थी बात नही कही गई है। प्रत ईस पद्धतिको भ्रनुपचरितसदृभूत व्यवहारतग कहते 
हैं। इसी विषयकफो एक उदाहरणापूर्वक स्पष्ट किया है । 


घटसड्भावे हि यथा घटनिरपेत्ञं चिदेव जीव्गुणः | 
अस्ति घटामावेषि च घटनिरपेत्तं चिंदेव जीवगुणः ॥| ४३७ ॥ 


भ्रनुपचस्ति सदृभूत व्यवहारतयके उदाहरणका स्पष्टीकरण- जैसे 
किसी पुरुषने घटविषयक ज्ञान क्रिया तो वह ज्ञान-घटके मझ्भवरमे, हुआ, क्योकि घट 
को विषय कर रहा है, उस घट परिशमनमें घट समझा जा रहा है_ ऐसा घटाकार 
प्रतिभास होनेपर भी वह ज्ञान जीवका घट निरपेक्ष गुण है । जीवमे जो भी श्ञान 
व्यक्त हुआ है वह घटकी अपेक्षा रखकर नही हुआ्आा है । वह ज्ञान श्रात्माका उस समय 
का परिपूर्ण परिणमन है, उस ज्ञानका कर्ता, कर्म करणा, सम्प्रदान, प्रपादान, अ्रधि- 
कर्ण-में सब इसमे गुणी हैं। ज्ञानको' किसने किया ? इस ज्ञानीने ! इस ज्ञानीने 
अपने अभिन्न कमंको हो किया । अ्रपनी ही ज्ञान परिणत्ति द्वारा किया, श्रपने ही 
जावनके लिए किया | और अपनी ही पूर्व पर्यायोसे चलकर इस पर्यापरूपमे ज्ञान 
किया । भौर ये सब परिण ति श्रपनेमें ही हुई | तो इस ज्ञानका स्वरूप प्रमाण इसी 
अन्य पदाथंसे या प्रस्तुत उदाहरण मे घटसे नही हुआ है। उसे यो समभ्रिये कि धटका 
झभाव होता ऐसी स्थितिमें नया ज्ञान कुछ श्रपनी सता ही न रखता होगा ? तो जैसे 
घटके ध्रभावमे यह ज्ञान जीवका घट निरपेक्ष गुण है इसी प्रकार घटके सद्भावमे भी 
यह ज्ञान जाँवका -घट निरपेक्ष गुण है । भले ही उत समय घट विषय ज्ञानमे आया है 
लेदिन उ, समय भी घटाकार हुआझा वह ज्ञान शान ही है। घटका कुछ भी अश वहाँ 
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है । घटफो विषय कर लेने माचसे यह ज्ञान घट छप नहीं हो जाता ग्रधवा यह ज्ञान 
घंटका गुण न बन जायगा | घंटाकार होना तो इस ज्ञतका सं भाव है श्रौर केवल 
घटाकार होता ही नही किन्तु जितने भी प्रमेय हैं सब हीका प्रतिभास होना 'बह 
ज्ञानका स्वरूप ही है। इस उदाहरण को स्पस्ट करनेके लिए एक दर्पण का थी हृष्टात 
मभिये | दर्पण में मामने आये हुए पदार्थंक्रा प्रतिविम्ध भरा गया उमर समय दर्पण 
उप्त पदार्थाकार हो गया । सभी लोग जानते हैं कि वह पदार्थ प्रतिविम्बित है लेकिन 
पर्षणका उस रूप प्रतिविम्वित हो जाना यह दरपंखा का ही स्वभाव है दर्पण की ही 
परिए्मति है। जसे पदाथका प्रतिविम्ब पडा है कही दर्पएा उस पढदार्थरूप नहीं हो 
जाता । तो जैसे दपंण प्रतिबिम्बित होनेपर भी अपने ही सतरूपमे है, कही प्रतिविम्ब 
वाले पदार्थ रूप नही बन गया । जैसे कि उसका पअ्रतिविभ्द ने होनेगर भी दर्पशा धरने 
रूप है, यो ही समभिये कि जैसे पदार्थाक्'र होनेके समयमे दर्पण में उत्त वदार्थका 
कोई गुण नही आया या दर्पण के कोई गुण उस्त परदोर्थप्रे नही पहुचे। इस्ती प्रकार 
ज्ञानमें कोई पर्दार्थ प्रतिभासित हो जाय, इतने पर भी उस पदाथरूपे था उस पदार्थक्रे 
गुणरूप यह ज्ञान नहीं/बन जाता | ज्ञान तो श्रपने ज्व।नस्वरूप ही है। तो ज्ञान जीवका 
गुण है भ्रौर वह अन्य निरपेक्ष है। इस पद्धतिसे समझा गया गुण गुणीका प्रकार 
प्रमुपचरितसदभूतव्यवहारनय क्ता विषय है । 2 


' एतेन निरस्त यन्मतमेतत्सति घटे घठज्ञानम्‌ | 
असति घटे न ज्ञन न घटलज्ञान प्रमाणशून्यत्वात्‌ ॥ ४३८ | 


,. भ्रनुपचरितसद्भृतव्यवहारनयंके परिज्ञानसे दुमेतिका निराकरण-- 
प्रचुपचरित सद्भुतव्यवहा रनेयका जो दृष्टान्त दिया गया है कि ज्ञार्नगुण जीवका ही 
भ्रनुजीवी गुण है | शेयका प्रालम्वन करके यद्यपि ज्ञानंका विकास हो रहा है, ऐसी 
स्थितिमे भी वह ज्ञान घट निरपेक्ष जीव गुण है । इस उदाहरणमे यह बात व्यक्त की 
है कि घट पदार्थ विषयक ज्ञान भी हो रही है, चर्ाँ भी वह ज्ञान जीवका गुण है । 
इ्स व्यवह्ारनयके विशुद्ध प्रधौगसे श्रमेक्त ंनाप दूर हो जाते हैं। जो लोग भानतते हैं 
कि घटके होनेपर घटज्ञ।न होता है भ्रौर घटके न होनेपर ' ज्ञान नहीं होता, यह ज्ञान 

» चैट्से ही उत्पन्न हौता हैं भौर इस तरह वे ज्ञावकों ही 'गुण सिद्ध कर देंते हैं, ऐवा 
अमपूर्ण सिद्धान्त स्वय निराकृत हो जाता है तब अनु्षचरितसदुभूत व्यवहारतयकी 
ज्यौति विदित होती है। क्षणिकवादी लोग पदार्थ ज्ञानमे पदार्थकों ही कारण कहते 
है । जो भी ज्ञान उत्पन्न होता है वह पदार्थसे ही उत्पन्न होता है, इसका प्रमाण भी 
यह उपस्थित करते हैं कि पदार्थने यदि ज्ञान उत्पन्न न होता हो तो यहू वंयवस्था केसे 
बनाई जा सकती है कि यह ज्ञान घटका है, यह ज्ञान पटका है। इस ज्ञानने घटकों 
ही जाना, यह व्यवस्था इ प्रीसे ही बननी है कि जब वह ज्ञान घटसे उत्पन्न हुआ हो । 


शक का अमर जम 
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तो यो पदार्थसे ही ज्ञान उत्पन्न होता है और तभी यह व्यवस्था बनती है कि इस ज्ञान 
में, अपुक पदार्थकों जाना ,इस जञञ नने अमुकको जाता । यो पदाधसे ज्ञानकी उत्पत्ति 
मानकर उस ज्ञानकों पदा्थंक्रा ही गुण बताते है। परन्तु ऐपा सिद्धान्त सही नही हो 
सकता, बयेक्ति घटज्ञानमें जो घटविप्रयक ज्ञान इस प्रकारका व्यवहर फिया गया है 
वह प्रनुपचरित सदुभूत व्यवहार"यकी बात है । .घटके कारण घटज्ञान नहीं हुआ, न 
घ से ज्ञ नकी उत्तत्ति हुई वह तो पद्भूत॒गुण' है.प्र्धात ज्ञानमय पदार्थम स्वभोग्तः 
ऐपा गए है कि श्रनेक पद थे विपयभूत होते जायें। ज्ञानका कारण पदार्थेको मार्ननेसे 
श्रत्नेक दूघण भी आते है| जैसे ३ ही, केशो रा पिण्ड पडा है प्रथवा “गई पुरुष भ्रपनी 
शरीर चादरसे ढके हुए सो यहा है केवन छ्षिर्का ऊपरी भाग खुना है वो ऐमी दश्शामे 
बह केशोला पुझुज ऐसा त्रिद्तित होता हे जैसे वहाँ मच्छर मडरा रहे थी । त्तो ज्ञान तो 
हो गया कि ये मच्छर हैं लेक्नि मक्छर हैं कहाँ? यदि परमाभुम ज्ञानकी उत्पत्ति 
शेती हो तो वहाँ कभी भ्रम न होना चाहिये । जो, प्रदार्थ है उत्त पदार्थसे वैसा ही 
ज्ञान बनता चाहिये | फिर सशय, वियर्यय ज्ञ न भी न वन सकेंगे । जब ज्ञानकों जीव 
का गृूण न मानकर ज्ञेय पदार्थक़ा गुण मारने लिया-गया भौर” यह स्वीवार- कर लिया 
कि वह ज्ञान उस पदार्थंसे उत्पन्न होता है तब तो प्रत्येक ज्ञान सही ही बोध करे। जो 
ज्ञान उतन्न हुआ है वह उस हीकों समझ लेने' फिर सशय, विषर्थय ज्ञान जो लोगोको 
होते हैं वे कैसे हो सकेंगे-? जो पदार्थ ही नही है उसका ज्ञान हो जाय इप्तको विपयंय 
ज्ग्म कहते हैं । तो जब:पदाश्रेंसे ज्ञ नकी उत्पत्ति मानती जाय तो चिपर्यय ज्ञान होनेका 
अवकाश क्यो रहना चाहिए ?-और भी सुनो ! जैसे दीपक पदार्थोक' प्रकाशक है 

परन्तु क्या यह कहा जा-सकता है कि पदार्थोेसि दीपककी उत्पत्ति हुई है ” तो जैसे 
पदार्थोसि उत्पन्त न होकर भी दीपक - पदार्थोका प्रकाश हक है इसी प्रकार पदार्थ 
उत्पन्न न होकर भी ज्ञान पदार्थों+ जानने वाला होता है। . ह 


न्‍ 


पदार्धोंको सविभाय जाननेका कारण---पदार्थोसि ज्ञान (त्पन्त होता है। 
ऐप्ता'म'ननेमे क्षरिकव्रादियोका यह न्याय दिखाया गया था कि पदार्थासि उत्पन्न 
'होनेके कारण हो ग्रह व्यवस्था-वनत्ती है कि ज्ञान घटकों जाम रहा, यह शान चौकीको 
'जानु-रहा ।' जो चोकीसे-उत्पन्त हुआ है ज्ञान वह चौकीफा ज्ञान है, जी घटसे उत्पन्न 
हुभा है ज्ञान चह घटका है, -यह युक्ति सही नही है, क्योकि ज्ञान झमुकको ही जान 
"रहा, है, यह।व्यवस्था ज्ञानकी योग्यतापर है। ज्ञानावरण जैसा क्षमीपश्म है. उप्तके 
अनुसार" ही यह-व्यचस्था, बनती - है -कि यह शझात्त अमुकको जान रहा. है । शानावरण 
-कर्म उसे कहते हैं जो;ज्ञानको न होने दे | ज्ञान होता है जेय विषयक | जितने पदार्थों 
फा, ज्ञात होता“है-उत्तना ज्ञान न हो-तो,ज्ञानावरण भी उतना ही हो जाता है । जैसे 
घट ज्ञानावरण, प्ट्ज्ञानावरण :भ्रुनस्त श्ञानावरण भादि । जिस जिस प्रकारके शाना- 
वरणका क्षयोंपशम हो, और उस-झोर उपयोग ऐही स्थितिमे यह न्याय बनता है 
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कि यह शान इसके जातने वाला है। जिस जातिका क्षयोपशम होवा है उप जातिका 
“ही बोष, होता है । यद्यपि गह बात भी है कि एक ही समयमे श्रनेक पदार्थ मौजुद हैं 
>ध्रर अनेक पदार्थोके ज्ञान विषयक क्षयोपशम' भी है लेकिन केवल क्षपोपशमसे ही शान 
नही जगता, किन्तु वहाँ उपयोग भी चाहिए । वब्धि और उपयोग दोनोके कारणसे 
५ क्षयोपद्वम ज्ञान पदार्थोका ज्ञान करता है । ते उपयोग भी तभी कार्यकारी बनना है 
जब कि तंदुविषयक क्षयोपश्षम हो | तो यों पदार्थ व्यवस्थाके क्षयोपशम छूप योग्यता ही 
उपादान कारख है । पद/र्थोत्रि ज्ञाकी उत्पत्ति होती है ग्ह शत युक्ति चिर्द्ध है। 
इस तरह अनुपचरित सदभूत व्यचह्ारनयके दृष्ट'न्तसे यहे स्पष्ट कर दिया गया कि 
ज्ञान जीवका अनुजीदी गुर है । यथपि वह झे को विवय करके बनता है ।फर भी 
ज्ञेयके कारणसे शान नहीं है, भोर न वह ज्ञान ज्ञेयका गुगा है, इस प्रकार ऐसे अनुप- 
चरित सदभुतकी वात वताना सो भ्रनुपवरित सदभूत व्यवहारन4 है । अब यह बत- 
लाते हैं कि प्रनुगवरित सदभुत व्यवद्धा रतयके प्रयोगते ऊन क्‍या प्रन्‍प्तत होता है ? 


फलमास्तिक्यनिदान॑ सदृद्रत्ये वास्तवप्रतीति: स्थाद । 
भवति च्णिकादिमते परमोपेज्ञा यतो विनायासात्‌ ॥५४३६॥ 


भनुपचरित सद्भूत व्यवहारनतयका फल--पदार्थमें प्रतीति उत्पन्न हो 
जाय बस यही शअनुपचरित सदभुत व्यत्रहारनयके प्रयोगका फल है । इस नयके प्रसादसे 
जीवमें भ्रास्तिक्य वृद्धि उत्पन्न होती है, क्योकि सदभु " व्यवहारका भ्रर्थ यह है कि 
पदार्थमे जं! गुण मौजुद हो उसकी ही ख्यातिमे परदार्थंकों सम्बन्धित करना इसमें यह 
बात स्पष्ट होती है कि जिस पदार्थमें जो गुण है, जिसका जो स्वरूप है उस ही प्रकार 
उत्तका बोघ करें तो उससे उस पदाथ्थंके प्रस्तित्व विषयक श्रद्धा निर्मल हो जाती है । 
तो यों भ्रनुपचरित्त सदभूत व्यवहारनय आस्तिवय भावका कारण बनता है जो कि 
जीवके लिए श्रेयस्कर है । दूसरा फल यह है कि जो पदार्थसे विरुद्ध ज्ञानडा पोषण 
करते हैं ऐसे दर्शनोसे स्वयं ही उपेक्षत बन जाती है। जैसे शानके विषयकों क्षरिक्त 
वांदियोंने माना कि ज्ञान पदार्थ उत्पन्न होता है लेकिन जिस महायुदषकों सदभूृत 
व्यवहारकी नीति भा ययी, पदार्थमं जो गुण है उस गुणकी उस ह्दी पदार्थस सम्बंधित 
करना ऐसी मीतिमे यह कुमत अपने भाव दुर हो जाता है कि पदार्थले ज्ञाबकी उत्पत्ति 
होती है / यो प्रनुण्चरित सवभुत व्यवहास्नयके दो फल हैं । एक तो यह कि भ्रास्तिक्य 
बुद्धि उत्पन्न होदी है । जिस पदार्थमे जो ग्रुण है बिना विचार किए उस ग्रुणकों उस 
ही पदार्धेका देखना यह विश्युद्ध भास्तिक्यका कारण है धौर इसके विरुद्ध जो प्रति- 
पादन है वह मिथ्या है। उनका निराकरण भी इस नीतिसे हो जाता है । घट शान 
'ह्ष प्रवस्थामे भी ज्ञान जीवका ही गुण है, घटका गुण भ्रहीं है । वहाँ विषय घट पा 
है, वो घट शान प्रवस्थामें भी ज्ञानकों जोवका दही गुण जानता वही ती अनुष्चरित 
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सदभूत व्यवहारनय है। सो ऐपा ज्ञान पदार्थक्री यथार्थ प्रतीतिका कारण है ही । 
भरत: इसके प्रसादसे जीवोमें श्रास्तिक्य बुद्धि हृहठ हो जांती है कि यह इस नय 
का फल है । 


उपचरितः सदूभूतो व्यवहारः स्यान्नयो यथा नाम । 
अविरुदर्ध॑ हेतुवशात्परतोप्युपचयते यथा स्वयुणः ॥४४०॥ 


उपचण्ति सद्भ्नत व्यवहा रतयका स्वरूप---श्रव द्वितीय उपचरित सदभुत्त 
व्यवहारनयका स्वरूप बतला *हे हैं। जहाँ बात तो सदभुत ही कही जाय चर्थात्‌ 
जिस पदार्थका जो ग्रुण है वह उस पदार्थका ही बताया जाय, लेकिन किसी परक्रा 
नाम लेकर उसका व्यवहार किया जाय तो उसे उपचरित सदभूत व्यधहारनय कहते 
हैं । इस व्यवहा रतयमे श्रविरुद्ध उपचारकी बात हुआ करती है। सही उपचार होता 
लेकिन वस्तुका पुर वस्तुके भ्रस्तित्व पर ही जीवित है । किसी परके कारण नही है। 
ऐसे स्वतंत्र गुखको भी किसी पर पदार्थके सम्बन्धसे प्रतिपादित क्रमेश्ी नीतिको 
उपचरित सदभूत व्यवहा रनय कहते हैं । जैसे घटज्ञान । तो यहाँ ज्ञानकों जीवका गुर 
बताया जाए रहा है । यह भ्रश तो, सदभूत है भौर जीवका ज्ञान इस तरंह गुणा गुणी 
का भेद किया जा रहा है, यह व्यवहारका श्रश है तथा वह गुण जीवमे घटका नाम 
लेकर उपचरित किया गया, यह भ्रश उपचरित अंश है। ऐसे ज्ञान वाले नयकों उप- 
चरित सदभूत व्यवहारनय कहते' हैं, श्रथवा ज्ञानका लक्षण इस विधिसे बताना कि 
जिसमे ज्ञेयका सम्बन्ध भ्राये भशौर उस झोयके सम्बन्धके कारण उसके लक्षणकां बोध 
हो तो इस परिज्ञानकों भी उपचरित सदभूत व्यवहारनय कहते हैं। उपचरितत सदभूत 
उ्पवहारनय भी ज्ञाताको एक सुन्दर दिल्ञाकी भ्रोर ले जाता है। भले ही वहांपरसे 
उपचार किया गया लेकिन जीवके गुएका जींवमे ही भ्रारोप किया गया है। प्रारोप 
होता है भेदकी स्थितिमे । जीवका ही वह ज्ञान है लेकिन उस ज्ञानका जीवमे जब 
झारोप किया जाता है तो जुद्धिमें जीवका स्वरूप शोर ज्ञानका स्वरूप भिन्न भिन्न 
समझता गया है भोर जब ज्ञानका जीवमें प्रारप किया जाता है प'का सम्बंध लेकर 
झारोप किया जाता है तब उसे उपचरित सदभूत व्यवहारतय कहते हैं । 


अथेविकल्यो ज्ञानं पूमाणथमिति लक्ष्यतेधुनापि यथा ।  ' 7 
अथः स्तरृपरनिकोयों भ्वेति विकल्पसतु चिचदाकारस्‌ ॥४४१॥ 


उपचरित सरददेभूत व्यंवहा रवयका उदाहरणं--र्डप्चौरेत सदभूत5 वहार- 
नयका, हष्टान्त इस गाथामे बताया है उपचरित पदभूत व्यवहारका अर्थ है कि बात 
तो कहना ऐसी जो वस्तुमें पायो जाती है। उस ही वच्तुके गुणकों उस ही वस्तुमे 
बताना यह सदमूत व्यवहार है, किन्तु किध्ी , परका नाम लेकर उसका स्पष्टीकरण 
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करना यह उपचरित है | हृष्टीन्त बताया गया है'कि जैसे प्रमाणको लंक्षशं जब॑ यह 
कहा जाता: कि भ्रेथें' विकिल्परूप ज्ञान प्रमोण है' भौर उमर ज्निर्का स्वरूप बवीया हैं 
कि जो स्वपर व्यवसायी हो वह ज्ञान प्रमाण है । तो ज्ञानका स्वरुप न्ञनानकें ही 
कारण अपने भ्रापमे है। मेरा परसे कोई सम्बन्ध नहीं है फिर भी पर सम्ठत्ध वता- 
कर उसके लर्क्षणाशी स्पष्ट करना यहू' उप चरितपरना है । प्र्थ विकल्पकों ज्ञान कहते 
हैं और श्रयंका प्र 'है.स्वं भ्ौर पर याने स्व श्ौर पर परदार्थका जो निएरय करने 
वाला ज्ञान है बहूँ प्रमाण है। ज्ञानकी बात बताये तो पही है, जितने-भी ज्ञन हाते 
हैं उनमे विषय स्व श्र पर होते हैं। लेकिन ज्ञानका जीवन) ज्ञानका ग्रस्तित्व स्व 
पर परके श्राधार पर नही है। ज्ञान स्वयं श्रपनै आपमे प्रकट है फिर भी उसका 
बोघ उपचार किए बिना नही हो सकता था अत, यह कहना पडा कि जो स्व परक्ता 
निएचय करे ऐसे ज्ञ|नको प्रमाण कहते हैं । भाव परमार्थतः भपने स्वरूपकों जानता 

हुमा ही पर पदार्थोत्रो जानता है। यह तो उसकी प्रमाणाताका कारण है। क्यो दै 
यह ज्ञान प्रमाण ? यो है कि वह अपने आपको जानता हुआ परको जानता, है धौर 
हसी कारण यह विकल्वात्मक अवस्थासे वर्णन क्विया गया है कि जो स्तर शौर पर 
पदार्थोका निइंचय कराये ऐसे बोधको प्रमाण कहते हैं। तो ज्ञानका स्वरूप है तो भ्रपने 
झाप । ज्ञान जिस रूप परिरामन रहा है वह शावकी ही तिज कला, है श्रीर श्रयनी 
परिणति विद्येपतासे परिणाम रहा है। लेकिन, यहाँपर ज्ञानका स्वरूप ज्ञानके व्यिय- 
भूत पदार्थोके आरोपसे किया जा रहा है । जो परका निदचय करे वह ञ'न प्रमाण 
है | इत तरह उपचरितपना तो झाया लेकिन सदभुतताका खण्डन नही हुआ 4 विकल्प 
रूप ज्ञानको जीवका- ही गुण बताया गया है इस,कारण यह उपचरित , सदभूत व्यव- 
हॉरनयका विषय है । यदि ज्ञानकी उत्तत्ति परसे है, ऐसा कहा जाता तो यह परका 
गुणा कहलाता भोर यह नयाभ्रास होता | नय, जितने भी होते हैं,वे विवक्षित निज 

बस्तुमें उस ही वस्तुके गुणका प्रतिपादन करते हैं। किप्ती परका किसी परके साथ 
स्वामित्व बताना क्तृ त्व बताना यह सब नय नही किन्तु नयाभास है ।नय खुकि 

प्रमाणका भेद है प्रमाणकां भ्रश है भर प्रमाण कहते. हैं कि.जेंघा पदार्थ हो उत्त तरह 

जाने | तो जैसा पदार्थ है उप्त दी तरहसे उसके भ्रश जाने वह ही तो यह कहलायेगा। 

परका परके साथ मेल बताकर कहना यह नयकी बात न बनेगी । तो यहाँ उस शान 

को जीव का 'ही गुण कहा गया, यह तो हैं स्देभृतपन्ता परन्तु पर पदार्थक्रे 'उसचारसे 

कहा गया यह उसका उपचरितपतना है। इसी बातिकों भौर भी स्पष्ट कहते हैं । 


असदपि खकणमेतत्सन्मातत्वे सुनिर्दिकल्पत्वात्‌। 
तद॒पि न विनाव लम्बाभिति पर्य शक्यते वस्तुमू॥| ५४२ ॥ 
- उपचरित सद्भूतव्यवहारनयके उदाहरणमे उपचरित सद्भृतव्यव- 


_नजा झलक. 7पाओ >ुक कक हल्के 


| 
- षष्ठ,भाग प्‌३१ 


हा रपनेता परिचय--वक्त गाथामे जो दृष्दान्त, दिया गया है उसमे उपचरित 
रदुमूत व्यव्हारसयकी बात क्रिस तरह घटित होती है इसका स्पष्टीकरशा इप्त गाथा 
में है। ज्ञत तो जञानरूप-है वह भपत्ने प्रापमे निविकल्प है भौर' ईस कारणसे जो वह 
है उस ही प्रकार प्रन्मात्र है'। उम्तका जो यह लक्षण बनाया:गया है कि भ्र्थे विकल्प 
ज्ञान कहलाता है । यह विकल्प स्वरूप लक्षण उस ज्ञानमें परैमा्थेतः नही है, फिर भी 
यदि परका झ्वलम्बन नही लेते तो इम, तरह निविषय, होवे१र “उस ज्ञानरुंपका कथन 
नहीं किया जा सकता था, इक कारण इस उपू्चरित सदूभूत-व्यवहारका श्राश्वय लेना 
पडा है | ज्ञान है उममे जो परिएणमन होता है, हो .रहा हैं, श्रव क्या हो रहा, इस 
बातको उसके"विषयभूतका नाम लेकर-ही तताया जा सकता है ।भौर किसी भी पेर 
“प्रदार्थक्षा न भ लेक अन्य वस्तुको गुण बनाना यह उपचशितिपता है।,त्तो ग्रे विकल्प 
को ज्ञान कहते हैं । इसमे इतना उपचरितपना झाया है “फिर भी इस ज्ञाताकी हृष्टिमे 
यह बात समाई*हुई,है [# ज्ञान तो जीवता गुण है) जि+ पदार्थक्रो जाने रहा है उस 
पदार्थंका गुण/नहीः है, इस, तरह प्रस्सार्थ तत्त्वकी,श्रपेक्षा रखनेप॑र ही' इसमें प्रमाणता 
भ्राती है । तो निविषय होकर कहा,जाना अशक्य था इस कारण उपचरितंपनेकी 
बात उपकारके लिए की गई है ।)कमे,,जगतमे त्तोथ प्रवृत्ति हो, ” लोगोको, कैसे इस 
अंतस्तत्त्वका बोध हो ? इसके प्रयासमे उपचरित सदभूत व्यवहास्मयका भी अयोग 
करना होता है । फिर भी इस तथ्यसे श्रलग न होना चाहिए कि यदि वह _ निशचचम- 
नयको निरपेक्ष होता है ग्रेथवा उंपचरित.सदभूत व्यवहास्नयकों जो कहा है केवल' 
इतना ही बोधमे, रहता है | विष्चयनयके विषयश्रृतर तुत्तत्की धद्धा नही है तो यह चय 
भिथ्या हो जीयगा । तो सदभूतपना रहे इस तरहसे उपचरितपना किया गया है। 
अत्त.उपचुरित सद्रभु। व्यवहारनप- उक्त" हृष्टान्तके अर्थ विकल्तको ज्ञान कहते हैं पर 
ऐसा प्रमाण है. यह इस नयकी हृष्टिमे-स गत-ही है । 


"तस्मादनन्यश्रण. सदपि-ज्ञानं स्वरूपसिद्धत्वात्‌ | - 
उपचरित हेतुवशांतू तंदिह ज्ञान तद॒न्यंशरणमिव ४४ ३॥ 
, श्रनच्यशरण तत्त्वमे-क़ारणवश अ्रन्यद्ञ रणत्वकी प्रतीति “इच्च दृष्ठान्त 
; मे प्रस्तुत मवकी बयां प्रशत्त सिद्ध की गई है ?, यहाँ यह वात सिद्ध क्री गई है कि प्रयान 
: भपने स्वरूपसे स्वय सिट्ट है, प्र्धात्‌ यान प्रनन्य शरण है । वह किसी पर पदार्थका 
दारण लेकर जीवित नही है । ,ग्यान स्वरूपसे स्वय ही , जगमगा रहा है वह अपना 
“काम किए बिता रहता नही है भव स्वय ही अकाशसान इस जीवके उस ज्ञाव प्रकाश 
“को किस तरह समक्ताया जाय जगतको उसमे पर पदार्थका उपचार लेता - पड़ रहा 
है। तो यह स्वरूप है यधपि भनन्य शरण प्रर्थात्‌ ज्ञानका ज्ञान हों शरण हैं । “शान 
* स्वय' झपने एरण्यसे, अपने -भस्तित्वसे, ध्पने ही कालसे उदित हुप्ना है फिर भी पर 
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पदार्थ विषय हो रहे हैं तो उन विपवोके उपचारते उन हेतुवोके कारणसे यह ज्ञान 
भ्रत्य धरणके समान उपचरित हो रहा है | ज्ञाताकी हृष्टिमि और कथन करने हुए 
भ्राचायं महाराजकी हष्टिमें कितने खेदके साथ यह वात स्पष्ट कही जा रही है कि 
देखिये ज्ञान तो प्रनन्य'दारण ही है, क्योकि वह स्त्रतव है, भपने भस्तित्वसे है, प्रपने 
ही रूपसे परिणम रहा हैं। इस तरह ज्ञान प्रनन्‍्य छररा है। खुद ही खुदके लिए 
शरण है लेकिन यहाँ प्रतिपादनके प्रश्नद्भमें, दुसरोंको प्रतिवोध करनेके प्रमदुमें, चिप 
'कंग उपचार करके जो लक्षण बनाया गया है, ऐसा यह भ्रन्य शरणकी तरह प्रमीत 
हो थहा है कि मानो यह ग्यान इनपर पदार्थोक्री क्वरणमे हो भौर उस दारगासे प्रप पा 
जीवन रख रहे हो ! इस प्रकार भन्य शरराके एमान एतीत होनेकों ही तो उपच्रस्ति- 
पूना कहते हैं। उपचरितमे यही बात भाती है कि जैसे मानो लग रहा हो कि दूपरे 
के दरणापर ही इनका भस्तित्व है। पर ऐसा है नहीं । पर कथनमें जो उपचार 
किया सया है उस उपचारसे कूछ यह ढग सा बना है लेकिन ग्याता ऐसा लक्षण करने 
करने सुननेके वाद भी यह नहीं समझा रहा है कि रयान अन्य द्ारण बन गया । इस 
पदार्थोके एहसानसे ही श्रपता जीवन रख रहा ग्यान अपने स्वरूपसे प्रकाशमान है, 
परन्तु इसके प्रतिपादनमें परका उपचार किया ग्रया है जिससे प्रन्य शरणक्नी भाँति 
प्रतीत होता है । 


हेतुः सरूपसिद्ध' विना न परसिद्धिरप्र माणलात्‌ । 
तदपि च शक्षिविशेषाद्द्र व्यात्शेपे यथाप्र भाणं स्पात्‌ ।६४४। 


उपचरित सद्भूत व्यवहारनयकी प्रवृत्तिमे हुतु--उपचरित सदुभूतव्यव- 
हारनयका जो उदाहरण दिया गया है भौर उसमें उध्के स्वरूपकी विवेचना भी की 
गईं है। यहाँ यह चताया गया है कि प्रस्तुत विषय भ्रनन्‍्य शरण होकर भी उपचारकी 
बजहसे भनन्‍्य शरण जैसा प्रतीत होता है। ऐसा होनेमें कारण क्या है ? इसका 
वर्णोन इस गायामें किया गया है | यहाँ स्वरूपधिद्धिके बिना परसे सिद्धि मानी जाय, 
तो वह भ्रप्रमार ही है । भर्थविकल्प ज्ञान है, ऐसा लक्षण तो किया गया है परन्छु 
शान स्वरूपसे सिद्ध है सौर जब स्वरूपसे सिद्ध है तभी वह परसे भी सिद्ध माना जा 
सकता है प्रर्थात्‌ उसमे परका उपचार करके भी स्वरूप विवरणका व्यवहा: किया जा 
सकता है । ग्यान स्वरूपसे सिद्ध है भौय वह जीव द्रव्यका गुण विशेष है | यह बात 
भले प्रकार प्रमाणित है । भले ही परपदा्थेंका बोध प्रमाणित है, ऐसा कहनेमें ग्यातमे 
प्रमाणता परसे लगायी गई है भौर उसका निर्णय भी परकी श्रौर हष्टि बताकर 
विद्लेषण करके किया जाता है | जैसे सीपको स्रीप जाता तो वहाँ प्रमाणता इस द्वार 
पे लायी णातो है कि वहाँ सीप ही है, जैसे कि. जाना इस कारण यह स्यात प्रमाण 
है। लेकिन जया ग्यानका स्वरूप, ग्यानका प्रमाणत्व क्या पर पदार्थके कारण हुआ 
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कण्ता है लेकिन प्रमाशपनेका फल क्या घटित करता है भ्रौर उससे किस मागेका 
सबरणा ०रना है यह बात पर पदार्थोके निर्णयके कारण हुम्ना करती है । इस कारण 
परके उपचारसे ज्ञानमे प्रमाए ता बताया है फिर भी यहा यह निरखना चाहिए क्षि 
पर पदार्थरे प्रमाणाता ज्ञानमे तभी झा सकती है जब वह ज्ञान अ्रपने स्वरूपसे सिद्ध 
हो । बस इस ही दोनो बातोक्ता समन्वय और प्रतिबोघ इस उपचरित सदुभूत व्यवहार 
सय्से होता है । जिसमे यह निर्णेय किया गया है कि ज्ञान जीव द्रव्यका विशेष गुण है 
झौर बह स्व्य मिद्ध होरर भी परसे उपचार किया जाता है। उपचारकी बात केवल 
ज्ञायक पक्षमे हुआ करनी है । कारक पक्षमे तो जैमा जो कूछ होन है श्रपने उपादान 
बी योग्यतासे अथवा साथ ही प१रका निमित्त पाकर जैना जो कुछ होता है, उसमे 
उपचा २की बात नही होती । उपचार तो केवल ज्ञायक पक्षमे है, समकाना समझता 
यह होता है १रका उपचार करके | तो यह एक नय है और नयका प्रयोजन प्रतिबोध 
होता है इस कारण इस उपचरित सद्भूत व्यवहारतयमे परका उपचार करके प्रति- 
बोघ +राया है। 


अथों शेयज्ञायकसड्टरदोप प्रमक्षयो यदि वा | 
अविनामावात्‌ साध्यं सामान्य साधको विशेष: स्यात्‌ ।४४४। 


उप्चरितसद्व्यवहा रनयवा प्रथम फल ग्येयज्ञायकसड्,रदोषक्षय--- 
इस ग।थामें यह बताया है कि उपचरितत सदुभूत्त व्यवहारतयका फल कया है। उपच- 
रित सद्भूत व्यवहारनयका यह फल है कि इसी ज्योतिमे ज्ञेव [ज्ञायकमे साकये 
न ग्राये और ज्ञग्न पद थंसे साकय॑ न आये । श्रर्थात्‌ श्ञानने पदार्थों विषय किया तो 
चहाँ केवल वह विषप्र मात है । कही विषय शौर ज्ञान एक नही होगए ! इस प्रकार 
की विलक्षणता का बतानो इस नयका प्रयोजन है श्रथवा उसमे सकर दोष न श्राणे, 
यह नयका प्रयोजन है | दूसरा प्रयोजन यह है कि यहाँ किसी प्रकारका भ्रम भी 
उत्पन्न न हों। जैसे अनेक दाशे निक्रोने ज्ञानको वदार्थसे निष्पन्न माना है तो वहाँ भ्रम 
का भी श्रवक श हो गया और साक्ये दोष भी बन जाता है। ता साकये दोष और 
अ्रम दोनोका दूर होना इस नयक्ा फल है। उपचरित सदभूत व्यवहारनयमे इस ही 
दद़्से तो समक गया कि जैसे घठ ज्ञान घटका नाम लेकर उस ज्ञानके स्वरू का 
बोघ किया गया | चस्तुत; वह ज्ञान जैसा अपने श्रापमे है सो ही है वह जीवका एक 
परिणमन है पर किस प्रकारका वह परिणमबव है यह बतानेके लिए उमर ज्ञानमे जो 
विषयभूत हुश्रा है उसका सम्बन्ध बताकर प्रसद्ध बताकर समझाया जाता है कि यह 
घट ज्ञान और ज्ञान इन दोनोमे श्रविनाभाव है प्रस्तुत उदाहरणमे घटित किया जा 
रहा है कि जो ज्ञान हुआ है वह घट विषयक ज्ञानका आ्राकार न हो ऐवा तो नही है 
शौर घटविषयक गश्राकारका प्रतिबोध है तिसपर भी ॥ह ज्ञान न हो, और सीघा' घट 
ज्ञान हो गया हो ऐसा भी नही है! धर्थात्‌ यह ज्ञान सामान्‍य साध्य है और घट ज्ञान 


हेड पु प्रध्याध्यारी प्रश्नन 


प्रादिक विधेष ये छाधफ हैं । इन दोनोका प्रविभागाव है । इसका कारण यह है कि 
पदा॑ तो प्रमेग होते हैं गतएव किमी न करिसीके झ्ञानके विवयभत होते हो हैं। झानमें 
विषमभुत हो जाना यह प्रत्येक सत््मे स्वभाव पदा हुपा है भौर गहाँ ज्ञानकों देसा तो 
चह भी मिथिधय नहीं होता । यदि किसी विधयकों लेकर प्रपने स्वरूपर। निर्माण 
फरना है ? निर्माश क्या फ़रना ? बह ग्रहन होता रहना है ! ज्ञालके परिएमन 
चपते हैं । वहां कोई परविषयक भूत हुआ करता है | तो जब इस तरहका सम्बन्ध 
है तो ऐसी दशाम कुछ शोग धाँकयें जैसी बुद्धि बना सऊते हैं । 


उपचरित्ततदुभृतव्यवहारनयक! द्वितीय फल इंयज्ञायकविययक भ्रमक्षय 
कुछ लोग लझेप्रशायकके सम्बन्धमे भ्रम उत्पन्न *र सकते हैं। उस ज्ञ'नकी उत्रत्ति घट 
से हुई, उस ज्ञानमे घट जैंमा तद्रूप्य है, भ्रा:देक भ्रम हो सकते हैं। तो साकर्य श्रोर 
अम दोनोकी दूर कर देना उप नयका फल है कुछ लोग जो परवार्थोक्ता स्वरूप 
यथार्थ नहीं समझते वे ज्ञानकों घट पद भ्रादिक पर पदार्थों व धर्म बतलाते हैं और 
कोई कोई पुरुष पर पदाथके धमं इस ज्ञानमे पहुँच जाते हैं इस तरह कहते हैं और 
फोई पुरुष इस ही विपय विपयीफे सम्वन्धसे तादुरूप्य भ्रादिक भनेक प्रकारका अम 
बना लेते हैं। ये सारे प्रशावके दोप दूर हो जायें ऐसी ज्योति इस उपचरितप्दभूत 
व्यवहारतयसे प्रकट हुई है । इसकी स्पष्ठ धोषणा है कि है तो बढ़ सब सद्भ्ृत डिन्तु 
व्यवहारकी दिश्वामें पर पदार्थले उपचरित किया गया है॥। यहाँ भ्र्थविकल्पता ज्ञानका 
साधक है श्रौर भ्रथविकल्प जैसा विशेषश घटन्नान, एटज्ञान भ्रांदिक ये ज्ञप्नके विज्े- 
पण घन गए । ये ज्ञानके साधक हैं और सिद्ध, क्या क्रिया गया ? सामान्य ज्ञान 
प्रयोजन तो जीवके प्रसाधारण' गुगभूत उस साम न्‍य ज्ञानक्ी सिद्धि करना'है। सो 
इन विवोषणोके द्वारा भी सामा-य ज्ञानकी मिद्धि होती है। वही घट पट'प्रादिकके ये 
धर्म है प्रतिबोध यह सिद्ध नहीं होता । तो इस प्रकारका यथार्थ बोध करा देना श्रौर 
पाकर एवं श्र मको दुर करा देवा इम उपचरित स्दुभून >्यवहारनयका फल है ॥। 


अपि वाउसद्भूतो योड्तुपचरिताख्यों नयः-स भवति-यथा | 
क्रोधाया जीवस्य हि विषत्तिवाश्वेदबुद्धिभवा॥। ३४४६॥ 


अभनुाचरित, असदुभुतव्यवहा “तय का स्वरूप. शौर उदाहरण -इस' 
गाथामे भवुपचरित पसदुभुत व्यवहारनयका स्वरूप एवं दृष्टास्त बताया - गया है+ 
अनुपचरितसद्भूत ध्यवहारनयका झाब्दार्थ यह . है कवि व्यवहार भसदूभूतका करता... 
ध्र्थात्‌ जो जीवादिक वस्तुमे सहज स्व भावत, बात नही पडी है उसका .प्रतिपादन जब 
किसी परका भ्रालम्बन लिए विना हो रहा हो तब वह अनुपच रित असदुभूतत व्यवहार 
कहलाता है । जैसे भ्रदुद्धिपुवंक होने वाली कपायोंमे जीवके भावोकी विचक्षा करना, - 
सो यह अनुपचरित असदुभूत व्यवहा रतय कहलाता है । ये क्रोच्रादिक विकारभाव 
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न्‍ नि्भमित्त पाकर होते है ग्रथवा कहो कम मिमित्त पाकर होते हैं अ्रथवा कहो 
मोँके * म्वन्धसे होते है, भ्रनएवं ये जीवके नही कहे जा संकते । ' द्पि कषाय जीवमे 
ही 'परिशाम रहे हैं परन्तु कैवल जीवमे जीवके ही नि्ित्तसे स्वरूपत. उत्पन्न नहीं हो 
हि अ्रतग॒व ये जीवके नही >हे जाते | इस कार्रेण ये अ्रप्तदभूत हैं, ऐसे भ्रमदु्भूत 
।बोको बिना उपचारके प्रतिपादल कर ॥ सो भ्रतुपचरित अपदुभूत व्यश्हारनय है। 
न विकार भावोमे अनु 'चरितता इस ढठद्भसे आती है कि ये विकार भाव दो प्रकारके 
ते हैं. एक बुद्धिगत दूसरें अवुद्धिगत ।'जो भाव बुद्धिमे भरा रहे है स्थूलनासे उदयमे 
!रहे हैं, जिनके चिषयमे हम परिज्ञान कर सकते हैं, अ्रनुभव भौर महसूम भी करते 
हैं ये कषाये हुई है ऐसे बुद्धितत भांत तो होंते हैं उपचरित, किन्तु जो ग्कार भाव 
प्रधुद्धिगत हैं जहाँ ये विकार सुध्षमंतासे श्रश्रयमे भरा रहे हैं, जिनके संम्बन्धमे यह 
निरय भी नहीं बन पान कि ये हैं यादिक 'भाव, ऐसे प्रदुद्धितत भावो दो जीवके 
बत मे सो भ्रतुपचरित अ्ंसदुमूस व्वहास्तय है । इस उदाहरणामे विक्रार भावौको 
जोवके कहना इतनां भ्रश तो असदुमूत व्यवहारपनेका है | जीव सत्‌मे सर्रेज स्वभावत. 
उत्पन्न नही हुए और फिर भी जीवके कहे जा रहे है यह तो भ्रस्तेंदुभूनपनेकी बात है 
और हमके साथ गुग गुणीकां भेद त्तो चल ही रहा है, पर्याय श्रशका जीवसे सम्बन्ध 
बत्ती ही जां रहा है तो यह व्यवहार भ्रश है और जो क्रोधादिक विकार अबुद्धिगते 
हैं, प्रनुभवमे नही श्रा पा रहें हैं उतको कहना इतनी बात अनुपचरितपनेकी है । ' 








कारणमिह यर्य सतो या शक्षिः स्थादिभाव भावमयी । 
उपयोगदशाविष्टा सा शक्ति: स्यात्तदाप्ययन्यमयी।| ४४७ ॥ , 


उपचब्ति असदुभूत व्यवहारनंयक्री प्रवृत्तिमे कारण--अ्रनुपचरित 
अधदुभूत व्यववासनयकी प्रवृ/त्त क्यो हुई है ? श्ौर इस प्रवृत्तिसे क्या बात घ्वमित 
हुईं है ? इसका कथन इस गाथामे किया गया है |. जिस पदार्थकी जो शक्ति विभाव 
भावरूप हो रही है और कार्यकारिणी बन रही है उपयोग अवस्थामे श्र'ई हुई है तो 
भी वह दशाक्ति भ्रन्य पदार्थ की नही कही जा सकती । यही अनुरचरित असदूभूत व्यव- 
हारनयकी प्रद्धत्तिमे हेतु है। यदि कोई शक्ति किसी दूसरी शक्तिरूप परिणशम जाय तब 
एक पदार्थके गुणा दुसरे पदार्थमे चले जानेसे सकर झौर अभाव दोष उत्पन्न हो जाता 
है। एक गुणा दूसरेमे चला गया तो उसमे श्रव व्यक्तिता क्या रही कि पह यह है, यह 
चह है ? जब दोनोके गुर परस्पर प्रविष्ट हो गए तो वहाँ दो हर रहेगे | यो तो 
सांकय दोप॑ श्राता है। दूसरा भ्रभाव दोष इस प्रकार श्राठा है कि यदि एक शक्ति 
इूसरी शक्तिहप वन जाय तो यह उस रूप बन जाय, वह इस रूप बर्न जाय ! तो 
इसका भर्थ क्‍या हुआ ? कोई भी त रहा [ ने यह रहा, न वह रहा। तो इंस तरहका 
जो कोई कथन हो या कोई परिज्ञान कर रहा हो कि एक शक्ति दूधरी शक्तिरूप हो 


ऋष्ती 


३६ ] परणापध्यती प्रधपन 

जाती है हो एए मिद्यां अदत है भौवाँ शो कोपादिय गिरार भाव पाये हैँ वेहेव 
मै घारिप गुराम की विश"र हैं यर पर उवाधिका निश्चित पाफर निम्पप्न ढु7 हैं। थो 
गटर गारिषणुण दिपने की विद्रारओ था जाप फिर भी वह ज्ीयया द्री रहेगा। उस 
गयी परिचय फ्रादगुव एग्य्ट्रारमयरी प्रशक्षित्र फारण होता है । 


फलभागन्तुक भाषा: स्वपरनिमिचा सवन्ति यात्रन्तः | 
घशणिकतान्नादेया इति बुद्धि: स्थादनात्मधर्मत्ात्‌ ॥9४८॥ 


भनुग्घस्त्ति भ्रमदभूत व्यवहास्तयका फर- प्रमुपचरित ग्रसदनुत व्यव- 
हारमयका एस यया है, भ्र्थाएू, हस नथके परिशानसे शीवकों हिलकी कया थिक्षा 
मिल्तती है इसवा यान हस्त गाषामे फिया है। शभ्रनुषपचरित ब्रमदभूत उधव्ा रगयने यह 
बताया कि छा त्तगत "ोधाशिफ भाग जीण्के हैं। तो हम बणनम यह शिक्षा मिलती 
है कि मे भाव स्थपर निभित्तत हैं। धय्यात्‌ हुए तो जोवमे, पर हुए कर्मोदियक्ता निमित्त 
प्राकर, भमएव प्रागंतुक भाव हैं, ये प्रात्माके धममं नही हैं भोर पे क्षणिक भी हैं। तो 
धष्िक होनेके कारण तथा पात्यके धर्म ने होनेफे कारण ये फ्रोधादिक विक्रारभाव 
ग्राह्म मही हैं । ऐसी बुद्धि इस नयी ज्योतिमे बनती है । तब स्म्प्ट ही यह कहा जा 
रहा कि यह भम्तदूभुनका व्यवह्वार है । जो सदुभुत् प्र त्मामे स्वयं सहज नहीं हुए हैं, 
किन्तु उपाधिका तिमित्त पायर हुए हैं, हम कार ये जीकके नही हैं, यह बुद्धि बनती 
है भौर इस घुद्धिके बननेसे जीयफों उन विकारोसे उपेक्षा हो जाती है पौर जो भात्म- 
स्वभाव है उसफी धोर रुचि हो जाती है । इस जीवको सर्माधिक व्यामोह श्रपने 
विकार भावोका है, बयोकि इसवगे निवटता विकारोमे अधिक है | मिक्टता क्‍या स्वय 
की घिकारके सम्बन्धसे यह जोव विकारमय हा जाता है। तो जब उन विकारोसे टी 
उपैक्षा हो जाय तो यह जीव जानेगा किसे ? र्मेगा किसे ?ै फिर त्तो भनन्‍य शरण 
होकर अपने झ्ापमें रमेगा । तो हस प्रसदूभुत व्यवहारनवकी ज्योतिमे यह निर्णय 
बता दिया कि ये भ्रागछुक क्रोधादिक भाव जीयके नही हैं। भौर इस ज्ञेत्तिमि भी 
विकारोते उपेक्षा हुई शोर निज तत््वकी ग्रोर उस ) हष्टि लगी । उनने यहाँ यह 
समम लिया कि ये भाव परके नि£ित्तमे हुए हैं, इस कारण श्रग्नाह्य हैं। मम्पसज्ञानमे 
निमित्त नैमित्तिक भाव जानते हुए वस्तुस्वातन्त्यका ज्ञान किया जाता है | तो इम नय 
में ये होनो दृष्टियाँ बनी । ये क्रोधादिकभाव नेमित्तिक भाव हैं भौर नैमित्तिक भाव हैं 
तथ इनसे कुछ मैं न्‍्यारा हू यह भपने धाप सिद्ध होता है। तो इन वैमित्तिक भावीत्ते 
प्यारा यह मैं ज्ञानस्थभाव हुं, इस तयके फलमे दो बातें जगीं--इत पर्यायोसे उपेक्षा 
झौर शुद्ध स्वभावकी दृष्टि । प्रतएव भ्रनुपचरित अ्सदृभुत व्यवहारतयमे यह भनुमान 
हुआ कि यह जीव प्रथुद्धितत विकारोसे भी उपेक्षित हो से है। भ्रव उपचरित 


असदुभूत व्यवहारनयका स्वरूप कहते हैं । पे 
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भूत्र ध्यवह्ास्मथ है । धब बतलाते हैं कि इवं नयक्री उतत्तिमें कारण क्या हुध्ा * 
किस कारणसे इस मयकी ज्योति प्रयाट हुईं ? 


वीज॑ दिभाव भावाः स्वपरोभय हेतबस्तथा नियमात्‌ । 
सत्यपि शंक्लि व्शिपे न परनिमित्ताद्दिना भेवान्ति यतः ॥३५०॥ 


उपचरित भ्रसदद्भूत व्यवहारतय्की प्रवृत्तिता कौरण- उपचरित्त 
प्रतदभुत व्यवहारनपकी निष्पत्तिमें पारण यही है कि ये विभावभाव स्वपर निमित्तक 
हैं, भर्थात्‌ स्वके सल्का से हुए हैं। स्पसे हुए हैं, किन्तु हुए हैं क्मोंदयफ्रा जिभित्त पा- 
कर । सो यहाँ यह बोष रहता है कि यद्यपि क्रौधादिक विकार जौव द्रव्पके चारित्र 
पक्तिके परिएशमन हैं, शिकृत परिशमन हैं तो हैं जीवके पी परिणमन किन्तु वे पर 
निमित्त बिना नहीं हो सकते | ऐसी बुद्धि एस उपचरित भसदमूत व्यवहारतयक्ती 
निष्पतिमें फारण हुई भोर इससे शीघ्र ही यह शिक्षा मिलती है कि यह मैं नहीं हू 
यह मेरा स्वरूप नही है । मुझे इसमे रमना नहीं है, उसको पश्डकर नहीं रहना है 
धौर दस हीके साथ साथ सर्व जीवोमें। भी ऐसी ही स्वरूपकी दृष्टि जगती है! सभी 
जीवीफे ये विकारी भाव उनके स्वरुपत- नही हुए भौर इस हृष्टिमे व्यवहारके लिए 
भी यह शिक्षा मिलती है कि किसीने मेरे प्रति कपायकी विरोध किया, विकलर किया 
तो थहाँ यह समझ सकते हैं कि इस भगव/न प्रोत्माका क्या धपराघ है ? दैसे ही कर्म 
उदयमें प्राये हैं, उपाधिके निमित्तसे हइस तरहसे हममे परिणाम जगे । जो स्वत धिद्ध 
स्वतन्त्र भ्रात्मा है बह तो निर्दोष है, ऐसी शक्तिका विध्धर करके दुसरे जीवोमे भी 
निर्दोपताकी परख होती है तो उससे फिर अ्पनेको छीड यही देता है । तो इस उप- 
चरित प्रसदभूत व्यवहारतयकी निष्पत्तिका फारण यह है कि यह ज्ञान बना कि ये 
स्वय नही हुए, किन्तु पर निर्मित्तसे हुए । भ्रत' ये असदभूत्त हैं ग्रहशा करने योग्य नही 
हैं, ऐसी बुद्धिने इत नयको जन्म दिया है । 


तत्फलमबिनामभाव त्साधध्य तदबुद्धिपूवका भादाः । 
तत्सचामात्रं प्रति साधनमिह बुद्धिपूषंका भावा: ॥ ४४१ ॥ 


उपचरित श्रसद्भूत व्यवहारतयका फल--उपच रित श्रसदमूतव्यवहा रनय 
का फल बया है ? इसका वर्शान इस गाथामें है। इस नयमे बुद्धिपू्वेक विकारोका 
परिज्ञान हुआ । जो क्रोधादिक विकार बुद्धिमे श्राये उन विकारोंका परिचय हुआ । उत्त 
परिचयसे भ्रवुद्धियत विकारका भी धनुमाव वत गया जब प्बुद्धिगत विकार बुद्धिफे 
ही नहीं भ्राते तो उनका परिचय कैसे मिला ? उसके परिचयका यह कारण बन जाता 
है , जब बुद्धि पूर्वक विभाव समभमे भा रहे हैं तो यह जानमेमे फिर कठिनता नहीं 
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होटी कि ऐसे विकार शवुद्धिग से हुआ करते हैं। जो समभमे 'न प्रोये ऐसे भी विकार 
हैं। छत युज“रकी डिग्रियाँ समझूषे ग्राती हैं यह १०४ डिग्री बुखार है' यह १० रू 
डिग्री बुखार है'धादि तो जो प्रतिकम डिग्रीकी भी चीज हो, ६८ डिग्री तक समभमे 
प्राया कि कुछ होता है तो यह भी ज्ञान किण जा सकता है कि कोई ६० डिग्री भी 
होत' है। ६० डिग्री त बुट्धिमे प्राये, न परीक्षामे श्रोये भौर इतना उत्तरंते उततरते तो 
पुरुषका मरण भी हो जाता है लेकिन ग्रबुद्धित होकर भी झनुनान तो यह बताया 
है कि ६० की १७२/भी डिग्रिया हुआ करती हैं। प्रगर १०२ नम्बरंकी डिग्री न हों, 
तो उनका मिल करके जो १०० डिग्री घनी उनको' निर्माग मटी हो सकता | ऐपे ही 
यह बुद्धिपूर्वेक विकार जो एक बड़े श्रनुभागमे प्राये हैं वे सपभमे श्रा गए। उनरी 
समभमे यह भी समझ बती है कि भ्रनेक विकार ऐसे अनु शगके भी होते है-। ऐसे 
भी गुप्त मन्द होते हैं कि जो'बुद्धिपे न श्राये । तो'वे बुंद्निपूर् 5 विंकार भावोकी 
पमभमे यह समझ वननी हैं कि भ्रवुद्धिगत भी वि७का र हुआ करते है ।'तो उन प्रदुद्धि- 
गन विफकारोशी सत्ता समभनेके लिए ये वुद्धिपूवंकर विकार पाघक हैं और वे पवुद्धि- 
गत विकार साध्य होते हैं। तो उपचरित अ्रमदभूत व्यवहारके विषयसे भ्रथवा इस , 
विपय्के परिज्ञानसे प्रनुपचरित श्रमदभूत व्यवहारनयका विषय भी ज्ञात कर लिया 
छाता है यह इपका एफ साक्षात्‌ फन है । साथ ही यह भी फल है कि इन बुद्धिगत - 
विफारोरो श्रसदभूत जामकर श्रौपाधिक समझकर उनसे उपेक्षा हो जाय और 


जो प्रात्माका शुद्ध स्वरूग है स्वत्त मिद्ध उसकी ओर दृष्टि श्रा जाय यह भो 
नयका फल है। 


ननु चासद्भूतादिं मवति से यज्रेत्यद्युणारोपः | , 
ह्टान्तादपि च यथा जीवो वर्णादिमानिहास्न्दितिचेव ॥४४२॥: 


धतदगणारीपको अश्रमद्भृतव्यंबहा-नय मानने का णद्धाकारका प्रस्ताव 
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है बह उचित नही है| प्रमज्ञ यह वनाया था कि उसी चरतुके गुण उसी वस्तुमे 
झारोपित किए जायें उसको असदभूत व्यवहारनय कहते हैं। तो यो तदगुणारोपी 
व्यवहार होना चाहिए | जो गुण नहीं है, दूसरे पदार्थम है उसके गुरा इसमें बताना 
सो तदगुणारोप है भौर वही असदमूत व्यवहार सही मायनेमें हो सकता है। तदगुणा 
रोपी व्यवहार यदि स्दमूत व्यवहार वन गया उस हीके गुण उत हीमे बताना यह तो 
सदभूत जैसी बात है । ध्रसदभूतपनेकी वात्त नही ध्ाई । हाँ भ्रतदगुणारोप है जो 
गुण नही है, दूथरी वल्तुमे हैं, उतके गुणोक्रा भारोप हो तो असदभूत बनेगा। सो 
यहाँ यह बीज भी सही बनता है कि वर दिक हैं भी पुदगलके गुण, किन्तु उन्हें जीव 
के जा रहा है, इसे प्रसदभूतव्यवहारनय कहते हैं। प्रव इस शद्भुके समाधानमें 
फहते हैं । 


तन्न यतो न नयास्ते किन्तु नयाभाससंज्षकाः सन्ति | 
स्वयमप्यतदूगुणत्वादू ज्यवहाराउविशेपतो न्‍्यायात्‌ ॥६४३॥ 


धसदगुणारोपमे नयाभासताका समाधघान--समाधानमे कहते हैं कि 
दक्ककारका उक्त भ्रभिष्राय ठीक नही है क्योकि जो श्रसदगुणारोप हैं, परवस्तुके 
गुण श्रन्य वस्तुमे भारोपित करना, यह तो तय ही नहीं, किन्तु नयाभाम है। तो 
नयाभास व्यवहारके योग्य नही है। नय तो उसे कहा जाना चाहिए जिसर कि कुछ 
दिक्षा मिले ! कुछ भात्महितको प्रेरणाकी ज्योति मिले ! नय तो वह सम्यक है किंतु 
दूसरी वस्तुके गुण दूसरी वस्तुमे बताना इससे न कोई शिक्षा मिजती है न झ्ात्महित 
के लिए कोई ज्योति प्राप्त होती है। साथ ही यह भी समझता चाहिए कि नय हैं 
प्रमाण के भ्रण और प्रमाण कहलाता है जो वस्तु दो उस ही वस्तुके बारेमे उस ही 
वस्तुका स्वरूप धर्म समझना ! तत्र नयक्की वात ऐथी ही है अलगसे कि वह आशिक 
जानता है, परिपूर्ण वस्तुमेसे श्रशको ग्रहण करता है। जो वस्तुके ही श्रश्को ग्रहरा 
करे वही तो नय कहलायगा । जो शझ्नन्यके युण अ्न्यमे बताये बहु तो नय भी नहीं 
कहा जा सकता | और ऐसे नयोसे जो कि दुमरेके गुरा दुसरेमे बताये जायें उसे नया- 
भास कहते हैं । वह मिथ्यानय है, तदगुणारोपी हो तव वह ध्यवहारनय हो सकता है, 
धन्य वस्तुसे भ्रन्‍्य वस्तुमें कोई गुणा समझना यह तो मिथ्या बात है। नय मिथ्या 
नही हुआ करता है । नयोसे ज्योति मिला करती है। धत अतदगुरण रोपको अत्वभूत 
व्यवहार कहा है, ऐधा छाड्भाकारका भ्राद्यय सगत नही है। 


तदभिज्ञान चेतथेष्तद्युणलक्षणा नया प्रोक्ताः | 
तन्मिथ्यावादत्वादृध्वस्तास्तद्वादिनोपि मिथ्याख्याः | ४५१४ | 
असदगुपल्क्षणी तयोकी मिथ्यावाइरूपता--उक्त गाधार्मे जो समाधान 
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दिया भया है उसका स्पष्टीकरण खहु है कि जितने अतदगुणारोप वाले नय बताये गए 
हैं वे सब मिथ ननय हैं और वे निराकरण करनेके योग्य है। और जो उन तथोके 
सुनयके रूपसे मानते है वे भी मिथ्या कथन करते हैं। तय कहते है प्रमाणसे ग्रह 
किए गए हसस्‍्तुके श्रृंशकों । भ्रव जो कुछ श्रन्‍्य वस्तुके गुणोकी बात अन्य वस्तुमे लादी 
जारही है वह प्रमाशकी कसौदीपर सही नहीं उतरठी । तो जो भ्रमाणसे परिग्रही नही 
है वस्तुप्रमाणसे तो भिन्न भिन्न स्थलोमे भिन्न-भिन्न रूपसे पदार्थे जाने गए । त्तोजो 
प्रभाणसे नही जाना गया, एक वस्तुका गुण धर्म अन्य वस्तुमे है, यह बात जब प्रमाण 
से समझी ही नहीं गई है तो उठ श्रशकों या धर्मंको नय कमे कहा जा सकता है ? 
प्रतएव "यकरा लक्षण तो प्रमाण और परिय् तैत अशको ग्रहण करना सो नय है और 
उनमे जो सत्र भावका वर्शांन करने दाले हैं वे तो सदुभूत है भौर जो विभागोका वर्णोन 
करने वाले है वे श्रतदुभूत है उन असद्भूतीमे जब किसी प्रकार भारोप किया जाता 
है तब उपचारित हो जाता है और जहाँ आरोप नही थ सकता है उतने सूक्ष्म विभष्गो 
का प्रधान हो उसे अनुपचरित कहते हैं । इस प्रकार भ्रतदगुणारोप तय नही हो सकता 
है । यह उक्त समाध/नमे स्पष्ट किया गया है | 


तद्ादो5थ यथा स्यथाजीयो वर्णादिमानिदास्दीति । 
इत्युक्ते न गुणः स्यात्पृत्युत दोषस्तदेकबुद्धित्।त्‌ ॥५४५॥ 


प्रतदूयुणलक्षणी नयोक्की मिथ्यावादरूपताका कारण--प्रतदगुणारोपका 
व्यवह्वार करना मिथ्यानय क्यो कहलाता है ? इप्तका कारण इस ग़ाथामे बताया गया 
है। भ्रतदगुणारोप इस कारण मिथ्यावाद है कि प्रथम तो यही बात हो रही है कि 
रूप, रस गध, स्पर्श जीवसे स्रिक्राल नहीं पाये जाते है, न क्षरिकरूपसे पाये जांते हैं 
न क्षाइवत् रूपसे पाये जाते है | इन धर्मोका जीवमे निकाल अ्रत्यन्ताभाव है. फिर भी 
उत्तके बताये जा रहे है तो वह सम्यक कथन कैसे होगा ? दूसरी बात यह है कि भ्रन्य 
वस्तुके गुण भ्रस्यमे बतानेका जो प्रयाव किया है उससे इस जीवको लाभ क्या है ? 
बल्कि हृप्तमे उल्टा दोप ही था रहा है। दे'ष यह झाता है कि इस कथनको सुनकर 
कि जीवकै रूप, रस ग्रध भादिक है तो सुनकर लोग एकत्वयुद्धि "करने लगेगे। हाँ, 
जीवमे एप है जदता है, ये सब बातें एकत्व रूपसे आा जायेंगी । तब जीवके स्वरूपकी 
दृष्टि तक भी न रहेगी श्ौर ऐसी बुद्धि जगना यह अकक्‍ल्यारारूप है, इस कारण 
झतदगुणारोककी चुद्धि भ्रिध्यानय व हवाती है । जैसे प्रमाण जीवके लाभके लिए है, 
किसी भी प्रषारणा यह लाभ पाये इृष्टकी प्राप्ति और घनिष्टका परिहार करे, प्रमाण 
फे लक्षण में दर्घनशास्नमे प्रहु भी तो बताया है कि जो हित्तकी प्राप्ति और अहितका 
परिहार करनेमे त्मर्ष हे! उसे प्रमाण कहते हैं । यह बात यदि लौकिक घटनामें 
बनती है तो यह लौरचिक रीतिमे प्रमाण है। यदि घन्ौकिक स्वरुपमे बनता है सो घह्‌ 
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एसोडिक प८पिस्ते प्रम'श है। किन्तु जहाँ हिंतका हो परिहार हो, भ्रहितकी प्र/ण्ति 
है उच्ते भ्रमण नहीं कहा गया है धौर प्रमाण के भ्रक्ष ही हैं तय । ऐसे तयोंगे भी यही 
बात घटित होनी चाद्विए फि जो ट्विवकी प्राप्ति भौर शहितका परिदार करतेमे समये 
हो वही मय कष्ठलायगा । झोर, जो पहितमें ले जाय, द्वितसे दुर रखे उतध तयकों नय 
नहीं कहते हैं । भ्रभी तक जो सयोका वर्णान हुआ है उस सदमें यह स्पष्ट हो रहा है 
हि किसी प्रशमें सात्महिलकी प्राप्ति भौर महितका परिहार होता है । जैसे विदचय 
संयम हो रष्ण्ठ ही यह प्रतिभास बसा हुआ है कि सहेज स्वभावक्षी दृष्दि शाश्वत स्व- 


झूपकी उपासना यद्र जीवके लिए बल्याणकारो है। 


प्रम्यक व्यवहा ग्तयोंकी हित ारिता व्यवहारनयोंमें जो सदुभूतर व्यव- 
व्यवहारकी यात स्ताई गईं है उत्तमे भी यह दृष्टि 'हुचाई गई है कि यद्यपि आत्मा 
प्रस॒पंड है उप्तमें गुण गुगीका भेद नही है, जो है वही पूर्ण सत्‌ है तिसपर भी एक 
धीर्ष प्रकृतिके लिए उनका प्रतिवोध करानेके लिए गुण गु गेकत भेद करके व्यवहार 
किया जाता हैं कि ज्ञान जीवका गुगा है। जिप्षमे ज्ञान पाया जाय वह जीव है । तो 
स्टि बताया कि ऐसा कहा जा रहा है व्याहारस पर 
चाहिए कि जीवकी सत्ता जुदी है ज्ञान कुछ जुदा सत्‌ है 
इस प्रकारकी दृष्टि पैदा करानेके लिए संदृभुतव्यवहार 
जैसे विकलत सड्धूटोसे गुजर रहे हैं, उनका भी 


तो यथार्थ निर्णेंश करना झावदबक है तभी तो-उन विकल्योसे इ। नििकल्प निराकुल 


में भा सकेंगे । उसके लिए श्र पए भद्तदुगूत्र व्यवहारनयने छिया है । ये कोधादिक 
में उप्ा थेके निमित्त सन्निधानमे उत्पन्न हुए हैं जिससे फलित 


रूप नही हैं | में तो शाइभत्‌ भसनण्ड हू एक प्रतिभास 
मित्त नीति आावके प्रसगसे हो रहे हैं। ये मैं 
नहीं हू । उन विभाव भावोसे उपेक्षित हू, उन्हे ग्राह्म थ मानें, भौर उस सबसे भिन्न 
जो झात्मस्वभाव है भतादि भनन्‍त भखण्ड श्रहेतुक, उसकी उपासनामे उत्साह, जगे, उत्त 
१ ज्योति यह भ्रसदभुत व्यवहारनय देता है | यहाँ त्तक व्यवहार 
मन सदेगुरारोपकी बात कही गई है लेकिन झतत्गुणारीपक़ी बात यदि-दिखाई जाये 
यो उससे जीवका बिगाड ही होगा है, वह उल्ठी भड़ा हर लेगा, इस कारण अतदू- 
गुश/रोपका जो व्वहार है वह नय नहीं %हला सकता|'किन्‍्तु सिथ्या प्रतिपादन होनेसे 


नयाभास कहलाता है। 
/लनुकिल वस्तु वि चारे भवतु गुणों वाथ दीष एवं यतः | 
>स्पायबलादायातो दुर्वारः स्पान्नयप्रवाहरत्र ॥५४६॥ 


परम भी तयत्वकी दुर्निवारता री पारेका-यहाँ शद्भाकाद 


इ तद्भूत व्यवहारने यह है 
यथार्थतया यह न मान लेना 
झौर जीवमे ज्ञान बसा हुमा है, 
की निष्पति की गई है * इसी प्रकार 


दशा 
भाव भसदूभूत हैं भ्र्थात्‌ के 
दृष्टि यह निवलती है कि मेरे स्घ 
स्‍ंवहूप हूँ | ये 'सब हो रहे हैं तो मि 


झौर दृष्टि बने, इसके 


भ्रतदगुषारों 
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ज्हृतो है कि जब वस्तुका विचार किया जा रहा हो पउप्त समय चाहे कृूछ गुण हो, 
च है कोई दोष हो उसकी यथ थे सिद्धिमे दोष गुण भाते रहे, पर नयोका जो प्रवाह 
न्याय नीतिके फलसे श्राया हुग्ना है वह तो दुर नही किया जा सकता । जो-वस्तु जिस 
रूपमे है उसी रूपमे वह सिद्ध होगी | चाहे दोष भ्राये अथवा गुणा झाये न्याय नीति 
का उल्लंघन न करके कथन फरना ही युक्त है । जा उक्त गाथमे यह इहा है कि रूप 
उस आदि वान जीव है ऐसा क्थन उपचार असदभूत व्यवहारनय नही ' है किन्तु: नया७ 
भास है । तो नयाभास इसी बलपर तो कहा गया कि कोई यदि ऐसा सुन लेगा कि 
जीच वर्गादिमान है तो वह वर्ण जो जीवमे एकत्वचुद्धि कर लेगा और एकत्वबुद्धि 
करनेसे उल्टा उसका यत्न ही होगा सो चाहे कोई दोषकी और जाय या गुणा ले पर 
तयोका व्यवहार जिप प्रक्नारमे होना चाहिए वह तो होगा ही तब फिर जीव वर्णादिं- 
मन है इस कथनकों उपचरित असदभूत व्यवहारनय क्प्रतो न्शतन लें। इस नथकी 
सिद्धिमे जीव और वरश'र्णदिमे एकता भले ही प्रतीत हो परन्तु श्राखिर है तो यह भी 
एक तय कि जीव वर्णादिमान है। वर्ण जीवमे भ्सदभूत है और वरश|दिकका जीवमे 
उपचार किया गया है | त्तव उप्तकी छिद्धि ग्रावह्य्रक है | उसे क्यो मिथ्या चत्ताया जा 
रहा है ? श्रव उक्त शद्भाके समाधानमे कहते हैं । 


सत्य दुवारः स्यान्नयप्रवाहो यथा पूम्राणाद्दा । 
दुवारश्च तथा सयत्सम्यड्‌ मिथ्येति नयव्शेपोषि ॥४४७॥ 


नयव्शिषोके सम्यक्‌ व मिथ्या ये दो भेद कर देनेपर उक्त शकाका 
सहज समाधान दछद्भाकार यह युक्ति देकर कि नय प्रवाह अनिवार्य है ऐसा सिद्ध 
करके जो जीवादिमान है इसे भी उपचरित सदभूत व्यवहारनयका विषय कह दिया 
गया है सो ऐसा - द्ध नही क्रिया जा सकता | यह वात ठीक है कि न का प्रवाह 
झनिवाय है पर साथ ही यह भी तो अनिवार्य है कि वह नय प्रवाह पराधीन हो | यदि 
“ बह प्रमाणाघीन है तब वह चयथ प्रवाह है और उसे नयोमें शामिल किया जा सकता 
है । तो तय प्रवाह अभिवार्य है ऐसा मानकर भी चले तो मान लीजिए कि कोई भी 
बात कही जाय वह किसी नयमे आती चाहिए, आ जाय, पर यह भी तो एक तथ्य 
है कि कोई नय यथार्थ होता है भर कोई भष मिथ्या होता है। ऐसे नयोकी विशेषता 
भी तो अनिवायें है, उसे भी मान जीजिए। तो जीव वर्णादिमान है। यह कहता 
नय भी मान लोजिए तो यही मान) जायग्रा कि यह मिथ्यां नय है। नयका एक 
साधारण लक्षणकेे किसी झदाका कथन करवा सो नय है कुछ बात कहना भो नय है 
शौर भले ही एक असत्य बातका वर्णाव किया सो चह नय बना रहे किल्तु चह 
मिथ्या नय है, क्योकि सय दो विधियोसे प्रद्धत्त होता है एक सम्पकरूपसे और दूसरा 
मिथ्गारूपसे | इसी विषयको झौर स्पष्टरूपसे सुनो ! है 
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; ञ है कक 
अथविकल्पो ज्ञानं भवति तदेक विकल्पमात्रत्ूात्‌ | 
अस्ति च सम्यश्ञान मिथ्याज्ञानं 5िशेषधि पयतूत्‌॥ ४४८॥ 


प्रथविकलताकी सभानता होने।र थी नयोमे उक्त हँविध्यकी समवता 
ज्ञान भ्र्थ विकल्पात्मक होता है श्र्थात्‌ ज्ञ व स्व भौर प्र पदार्थक्रो विषय रता है, 
इस कारण ज्ञान सामान्यकी गअपेक्षासे एक ही है क्योकि जिपने भी ज्ञान होते हैं वे 
सब श्रर्थ विकल्पात्मक होते हैं, परन्तु यह भी तो प्मकता चाहिए हि विशेष विपयो 
की भपेक्षासे उम वस्तुके दो भेद हो जाया करते हैं. एक सम्यक ज्ञान श्रौर दूधरा 
मिथ्या ज्ञान । तो जैसे प्रमाणमें श्र्थविकल्वताकी ह प्ठसे ध्भी जगह समान होनेतर 
“ भी वहाँ प्रमाण झौर प्रमाणाभाव अथवा कहो सम्पजाव और मिथ्याज्ञान ये दो 
पद्धतियाँ बन जाती हैं । इसी प्रकार नयप्रवाह भ्निवाय है, किसी कथनमे श्रथवा 
अ्तदगुणारोपमे या तदगुशारोपमे फिर भी इस बातकों हकार नहीं किया जा सकता 
कि नयकी भी दो पद्धतियाँ हैं - एक मिथ्यारूव झौर एक यथार्थ्ूप | 


तत्रापि यथा वस्तुज्ञानं सम्यम्बिशेषहेतुः स्यात्‌ ! 
अथ चेदयथावस्तु ज्ञान मिथ्या५्शेपहेतु: स्थात्‌ । ४४६ ॥ 


ज्ञानके द्वविष्यकी सगतता--प्रौर भी सुठो ! जैज उत दोनो ज्ञानोमे 
ज्ञानपनेका का रए यथाथ ज्ञान है प्रौर मिथ्या ज्ञानपनेका कारण वस्तुका प्रययार्थशान 
है तो यथार्थ वस्तु जानी गई या भ्यथार्थ वस्तु जाने इसका श्र्थ यही तो है कि जिस 
प्रकारसे श्र्थ है उस प्रकारसे ज्ञान हो उसे यथार्थ ज्ञान कहते हैं और जिस प्रकारमे 
प्र नहीं है उस प्रकारसे ज्ञान हो तो उसे भ्रयथार्थ ज्ञान कहते हैं। जो वस्तु जानमे 
विषयभृत हुमा है उस वस्तुका वैता ही ज्ञान होता जैपा कि वह है, इस हीका नाम 
सम्पग्यान है। जैसे किसीफों गह ज्ञाठ वन रहा कि यह चाँदी है, जिस पदार्थके विपय 
में यह ज्ञान बन रहा कि चाँदी है वह यदि चाँदी है! है तब तो उम्का ज्ञान भम्पस्तान 
है और यदि उसके सम्वन्धम यह विकल्प ऐो गया हो कि यह सीप है तो पदार्थ तो है 
चाँदी, जिसको लक्ष्यमे लेकर विकल्प हो रहा है भ्रौर विकल्प बना सीपका वो बह 
मिथ्या ज्ञान हो गया । जैसे ज्ञानमे वस्तु तो कुछ श्रीर ही पडी -ो झौर ज्ञान दुधरे 
पदार्थंका बन जाय वही तो भिथ्याशान है, तो देखिये ! विषय विश्येपकी श्रपेक्षा शान 
में सम्यक भौर मिथ्या ये दो भेद हो गए ना तो ज्ञानपमैकी रात तो प्रनियाये हो गई 


क्योंकि प्र्थ विकल्प यहाँ भी है वहाँ भी है, जब चाँदीकों चाँदी जान रहा है [उहांपर 
दार्य प्रतिभाम्त है भीय जब चाँदीकोी समीप समम रहा है तव वह 
वह अ्रययार्थ है। तो जैसे विषय विशेष की प्रपेक्षामे ज्ञान 


है उसी अ्रकारसे विश्वेषक्ी प्रपेक्षातें नय भी सम्यक भौर 


भी प्रर्थ विकल्‍प है । प 
भी एक झर्थ विकल्प है पर 
सम्यक और मिथ्या हो जाता 
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मिथ्या हो जय्ता है। भ्रव इस ही बातको भ्गली गाथामे कह रहे हैं। 


ज्।नं यथा तथासों नयोस्ति सो पिकल्पमात्रत्वात्‌ । 
ततापि नयः सम्यकू तदि्तिरथा स्पान्यामासः ॥४६०॥ 


ज्ञानकी तरह नयोमे भी हूं विध्यका श्रीचित्य- जिस प्रकारसे ज्ञान 
सम्पकर और भिथ्यालप होता है, उसी प्रकार नय भी प्रम्यक और मिथ्यारूप होता है, 
जैमे सभी ज्ञान सामान्यज्ञान दृष्टिसे ज्ञान ही कहलाते है, क्योकि सर्वे जगह श्रर्थविकल्प 
पडा हुभ्ना है इस ही प्रकार सर्वे नय भी सामान्य नतयकी अपेक्षासे नय कहलाते है, 
क्योंकि इस खुण्डित विषयको ही समकाथा गया है। लेकिन जैसे ज्ञान सामान्य ज्ञान 
प्रपेक्षेसे समान होनेपर भी विषय विशेषज्ञी श्रपेक्षासे ज्ञानमे दो प्रकार बनते हैं एक 
सम्यग्शान शौर दूसरा मिश्याज्ञान इसी प्रकार तय पद्धतिरे ढ़ डसे दव्यनथोमे समानता 
होनेपर भी विषय विश्षेषकी भ्रपेक्षासे कोई नय सम्यक्र नढी कहलाता है, कोई नय 
मिथ्पा नय कहलाता है | वस्तुमे जो अश व भुणरूपमे पाया जाय और न पर्यायरूपसे 
पाया जाय किस्तु भ्रत्यन्त भिन्‍न प्रन्य पदार्थके गुणा या पर्यायक्रा आरोप किया जाता 
हो वह नय तो सिथ्या नय है | श्रौर जो नय वस्तुके स्वभावक्तो, विभावको,गरुण को, 
पर्वायको, किसी भी प्रकारके श्रशक्रो समझ रहा है चाहे आरोप करके भ्रथवा बिना 
विचारके, वह सब सम्यक नथ है । 


तद्गुणासंविज्ञान: सोदाहरण: सहेतुरथ फलवान । 
यो हि नयः स नयः स्याद्विपरीतो नयो नयाभासः ॥४६१॥ 


नय और तयाभासका स्वरूप--जो तदगुण सम्विज्ञान हो प्र्थात्‌ गुण 
गुणीऊे भेद पूर्वेंक किसी वस्तुके विशेष गुर को उस हीसे बताने वाला हो, उदाहरण 
सहित हो, हेतु महित हो, जिसका कोई फल हो वद्दी मय नय कहलाता है । जैसे सदृ- 
भूत जपदभून व्यवहारनयमे भी जो कुछ कहा गया है वह गुर गुणीके भेद करके 
वस्तुके ही गुरा प्रथवा पर्यायको कहा गया है भौर उसका उदाहरण मोजूद है । जीव 
का गुर ज्ञान है, क्रोधादिकभाव जीवके हैं ऐसे सर्व उदाहरण भी हैं श्रौर उन तथो 
की प्रवृत्तिका कोई कारण भी है। अ्रतदभूत व्यवहार क्यो बना ? क्या देखा, कौप्ी 
हृष्टिकी जिससे इस नयी निष्पत्ति हुई है, इसी प्रकार सभी नयोके सम्बन्ध पे हेतु 
भी बताया है जिसरूा कि विस्तार पूर्वक वन पहिले हो किया है श्रौर उनका फल 
भी बताया है। प्रत्येक नयके व्यवहारसे जीच कुछ न कुछ शिक्षा ग्रहण करना ही है 
जैसे सदभूत व्यवहारमे यह समझा कि जो गुण गुणीके भेद पूर्वक बताया जा रहा है 
पह समभनेके लिए है कि वस्तु किस स्वरूपमे है किन्तु परमार्थत. वस्तुमे गुण गुणी 


४६ ] पण्चाध्यायी प्रवचन 


का भेद नहीं पडा हुआ्ना है। णहाँ भ्रपदभूत व्यवहास्तयका व्यवहार हुमा है वहाँ यह 
फल बताया गया हैं कि समझते वाले पुरुष वहा यह समझ लेते है कि ये क्रोधादिक 
भाव हो तो रहे हैं जीवमें तो है विभाव परिणमन परन्तु कर्मोंदय उपाधिके धनल्चिघान 
से हुए हैं अतएव शभ्रौपाधिक भाव हैं, वे ग्रहएा करने योग्य नही हैं, उनसे निराला जो 
तप ज्ञान स्वरूप है वही भ्रहरण करने योग्य है| ऐसी ज्योति इस नयको आप्त होती 
। है। तो यी उनका फल भी है नो जहाँ उप्त हीका गुणा उसमे बताया जाय जिसके 
उदाहरण हो जिसके हेतु हो, जिसके फल हो, बही नय नय कहलाता है, इन बातोंसि 
उल्ठा जहाँ घ॒र्मं पाया जाय या उल्टी बात पायी जाय वह सब नयाभास कहल ता है 
और,जहाँ भन्य प दर्थका गुर श्रन्यमें बताया जा रहा हो, जिसको सही समझानेके 
; दिए प्रकटमे कोई उदाहरण न मिलता हो जिसकी प्रवृत्तिमे कोई वास्तविक हेतु न हो 
झौर जिसका फल भी कुछ न हो, चल्कि हितके बजाय श्रहितकी ओर जाय भागे, ऐसी 
जहाँ बातें पायी जायें वे भी नयाभास कहलाती हैं 


. “' कूल॑बत्वेन नयानां भाव्यमवश्यं पूमाणबुद्धि यतः । 
स्यादवयपिपुमाणं स्थुस्तदवयवा नयास्तदशत्वात्‌ ॥१६२॥ 


छः » अमाणको भाँति तयोमे भी फलवत्त्व-- इस गाथामे यह बतला रहे हैं कि 
जिस तरह प्रभाणा फल सहित होता है उसी प्रकाथ नयोका भी. फल सहित होना 
प्रत्यन्त ग्रावश्यक है । इसका कारण यह है कि प्रमाण तो भ्रवयवी है, नय %वनव 
कहलाता है । यदि तयोका कोई फल नही है तब प्रमाण, भी फल रहित बन जायया । 
परन्तु ऐसा है ही नही । प्रभाण सब फलवान हैं, हेय वस्तुकों त्याग दें, उपादेय वस्तु 
को ग्रहण करें, उपेक्षा योग्य वस्तुकी उपेक्षा करें ये सब फल उसमे निहित' हैं भ्रतएव 
- प्रमाण फल सहित ही है ) इसी प्रकार नयोका भी फल सहित होना झ्ति, श्रावश्यक् 
है भ्ौर धम्यक धयोके स्वरूपके वर्णानके प्रसज्भमे भली भाँति यह बता भी दिया थया 
कि इन नथोका क्या फल ,है ? तयोंक्नी उत्पत्तिमे मुलकारण प्रमाण है। अर्थात्‌ 
प्रमाणसे ग्रहण किए गए वस्तुमे ही तो अशक्रा परिज्ञान करता नय कहलाता है । 
प्रमाणका जो पदार्थ कहा जाता है उस हीके एक अशको लेकर भेद दृष्टिसे जो पदार्थ 
का विवेचन होठा है उस हीका नाम तो नय है, या यो कह लीजिए कि सम्पूर्ण पदार्थ 
को तो विषय करने वाला प्रमाण है शऔर उसके एक देशको विषय फरने वाला नय 
, है । तो यो नय तो अशछप हुआ भौर प्रमाण प्रशीरूप हुए । वो भ्रद्ष शशीरूप होनेसे 
यह-मानना पडेगा कि प्रमाणके समात भय भी फल सहित होता है । 


तर्मादनुपादेयों व्यवद्वारोड्तंदगुणे तंदारोपः 
इृष्टफलाभावादिह न नयो वर्णादिमान्‌ यथा जीव: ॥१६३॥ 


न 
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अनदुगुणारोपमे तयाभासताका निर्णय -जिस वस्तुमे जो गुण नहीं है 
उस उस्तुमे भ्रन्य वस्तुका गुण जब आरोपित किया जाय या दूसरी वस्तुके गुणा दूसरे 
वस्तुमे रख देनेकी विवक्षाकी जाय तो वहाँ ऐसा व्यवहार किया जाता है जो व्यवहार 
ग्रहर करने योग्य नही है, क्योकि उप व्यवहा रसे कुछ भी हितकी बआरष्ति नही होती, 
जैसे प्रस्तुत शद्धाको ही ले लीजिये ज्ीवको रूप रज़ वाला बता देना उसमे कौन सा 
हिल,प्रिल जायगा ? हितको तो बात क्या, ऐसा सुनक्षर जोग जीव श्ौर पुदगलकों 
एक ही समभमने लगेंगे । पुदगलसे तिर'ला जीव है उसकी पहिचानमें उनका कोई 
श्राघार न उत्त्वान डर शान्तिका उपाय खतम हो गया क्थोकि भ्रन्य बस्तुके गुण 
किसी भ्रन्य चस्तुपे रखे जा रहे हैं ऐसे प्रयासकों सम्यकनय नही,कहा गया । वह 
उ।वहार मिथ्यानय है । तो भनरे ही ऐसे प्रपद्धोपे जहाँ कि दूरी वस्तुके गुरा दूसरी 
चस्तुमें रखे जानेका प्रयाम हुआ, विवक्षा हुई, नय कह लीजिए, पर वह नय/नय नही 
है किन्तु नयाभास है, ऐपा तपाभास हितार्थी पुरुषोक्ो ग्रहण ने करता चाहिएं । इस 
फारण अतदगुणारोपका व्यवहार सम्यक व्यवदह्वार नही है । 


नजु चैव सति नियमाहुक्कासदभूतखत्षणे न नय+ | 
भदति ज्यासासः किल क्रोधादीना|मतदूगुणारोपात्‌ ॥४६४॥ 


श्रतदुगुणा रोपके कारण असद्भूतव्यवहा रतयमे नथाभासताके प्रसगकी 
श्राशका -श्रव यहाँ शद्भूाकार कर्ता . है कि ०दि एक बस्तुके गुण'दुपरे वस्तुमे 
भ्रारोपित करनेका नाम नयाभास रख दिया जायगा तो इस प्रकारसे तो जो श्रभी 
ऊपरके प्रकरगगमे असदभुत व्यवहारतयकी बात कही गई है उसे भी नयाभास कह 
देना चाहिए। वह भी नय नही हो सकता, इसका कारण यह है कि प्रमदभुन व्यवहार 
का विषय यह ही तो बताया कि क्रोधादिक भाव जीवके नही हैं, फिर भी उनके 
क्रोघादिकको जीव्रके कहा गया है। तो जो असदभूत है, जो जीवके गुण नही हैं 
उन्तको जीवमे झ्रारोपित किया ऐसी ही बात तो छद्भमे भी तो नयाभाष बता रहे 
थे कि जिमके जो गुण नही हैं वे गुरा उसमे श्रारोपित करे उसे नयाभाष कहते है, तो 
झसदभूत व्यवहारनयमे यही तो किया गया है। क्रोधादिक जीवके गुण नही हैं 
फिर भी जीवके बतागे गए हैं तो ये भी प्रतदगुण रूप हैं । अतदगुण झपका अर्थ यह है 
कि उसके गुण ठो हैं नही, पर उन गुणोका आरोप उससे किया गया है । जैसे जीव 
वर्णादिमान है ऐसा वंतानेपर यह झ्ापत्ति दी थी कि वर्णादिक जीवके गुण तो हैं नही 
फिर भी चर्णादिकको जीवके कहना यह नयाभास है, ऐसे ही यहाँ लगा लीजिए कि 
फ्रोधादिंक भाव जीवके गुणा तो हैं नही, फिर भी उन्हे जीवके कहा गया है। थो यह 
भो तो उत्तर गुरा रूप ही रहा इत कारण ग्रन्थक्ारका कहा हुआ जो झसदभुत व्यव- 
हारनय है वह भी नयाभास हो जायगा, तो उप्ते नयाभार्स बचानेके लिए कोई तरकीब 
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लगाना हो तो उच् ही तरफीवस जीव वर्णादिमान है चह भी तय बन जायगा। हो 
प्रतदगुणारांपको नयाभात्त मही कह तम्ते । यदि कहेंगे तो प्रतदभूत व्यवहास्तय भी 
नयाभास बन जायगा । भ्रव इस घशद्धाके समाषानमें कहते हैं। 


नैव यतो यथा ते क्रोधाधा जीवरसमदा भावाः । 
न तथा पुदूगलवपुपः सन्ति च वर्णादयों हि जीवस्यथ ॥५६४॥ 


जीव विभावीमे तद्गुणारोपका क्थन करते हुए उक्त शकाका समा 
घान--समाधानमे कह रहे हैं कि शबद्भाकारका उपयुक्त कहना पज्भत नहीं दे क्योकि 
क्रोधादिक भाव जिस तरह जीवस उत्पन्न हैं प्रथवा जीवके परिणमन हैं उतत तरह 
वर्णादिक जीवके भाव नहीं हैं। व जीवसे उत्पन्न हुए हैं न जीवके परिणमन है। तो 
जीव वर्णादिमान है। एस नयाभासकी तुलनामे क्रोधादिक भाव जीवके हैं, इनका 
रखना सज़ुत नहीं है। फ्रोधादिक भाव तो जीवके यो नहीं हैं कि क्रोधादिक भाव 
झौपाधिक भाव हैं। कर्मोदयका निमित्त पाकर उत्पन्न हुए भाव हैं इस जोवके परिण- 
मन, पर जीवके सहज स्वभावसे ही उत्पन्न नहीं हुए । उपाधिका निमित्त पाकर हुए 
हैं, इस कारण क्रोधादिक भाव जीवके नही हैं। तो जिस तरह क्रोधादिक जीवके परि- 
णमन होकर भी जीवके नही बताये, इस तरह यह गु जाइस नही है कि जीवके वर्णण- 
दिक परिणमन हुए, क्योकि चर्णादिक सयोगसे पुदगलके ही गुण हैं भ्रन्य किसी भी 
द्रव्यके गुण नही हैं, रूप, रस, गंघ, स्पर्श ये चारों गुण पुदगलमे ही होते हैं। पुदगलके 
सिधाय भन्‍्य किसी प्रव्यमे नहीं होते । तो जब वर्णादिकका जीवमे (अत्यन्ताभाव है, 
उनका जीवमे प्रवेश ही नही है तव वर्णादिकको जीवके बताना किसी भी प्रकार नय 
नही हो सकता | क्रोधादिक जीवके चारित्रगुणके विकार हैं। थे पुदगल कर्मके निर्मित्त 
से उत्पक्ष हुए हैं ( इन विकारोकों उन उन नामोंसे कहर जाता है जिन जिन वामोंकी 
थे उदित प्रकृतियाँ है। तो शूं कि पुदगल कर्मके उदयका नि्भित्त थाकर हुए हैं झात्मा 
के चारित्र गुणके विकार इस कारण क्रोधादिक भाव प्रात्माके ही वेमाविक भा हैं, 
वे पुदगलके भाव नहीं हैं । भले ही कर्मोदयका निमित्त पाकर हुए हैं. पर क्रोधादिकके 
झाव द्वव्य कर्मके परिणमन नही हैं । परिणमत तो जीवके ही हैं भौर हैं चारिवगुणके 
विकार, इस क।रणसे जीवमे उन ऋक्रोधादिक भावोका श्रारोप करता यह अभ्रतदशुगहूप 
नही कहां जा सकता । जीवमें विकार परिणमन हैं। जित कालमें ये क्रोधादिक कंषाये 
उत्पन्न हुई उस कालमे जीव क्रोधादिकमय है। इस,कारग यदि क्रोधादिक भावीका 
जीवमे झारोप किया गया है तो वह तदगुणारोप ही है। भ्रसदभुतनयका विषय तो 
इस कारण कहा जाता है इसे कि ये क्रेपादिक भाव शुद्ध भात्मके नहीं हैं। भात्माके 
सहज स्वभावसे ही व्यक्त नहीं हैं, किन्तु परका विभित्त पाकर व्वक्त हो जाते हैं। 


इस कारण क्रोधादिक विकारोको असदभुत तयका विषय कहा जाता है । कोई ्ी 


अस्थि व्यवहार: किल लोकानामयमलब्ध बृद्धिल्वात्‌ | 
थोडय॑ मनुज्ञादिः पुर्मब्ति सबीवस्ततोप्यनन्यत्वात्‌ ॥५६७॥ 
लोकव्यवहारभे नयाभामताकी संभवत्ता--अहुतभे जोग यद व्यवहार 
करते हैं कि जो भनुष्मादिकके शरीर है गद्दी जीव है, शरीरकों ही निरशबर यह 
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जीव हैं ऐसा समझते हैं, धौर लोग किसीका परिचय मानते हैं कि ममे तो बहुत 
परिचय है | तो क्रिसका परिचय है ? धारीरके भ्राकारोका, रज्, ढजूका, क्रियाका 
व्यवहारका । भौर, देसो इन्द्रियसे समभमे भ्राया, ऐसे ही पदार्थों तो लोग परिचित 
मानते हैं । तो जो यह धरीर है सो जीव है ऐसा लोगोच्ा व्यवहार चलता है यह 
व्यवहार बुद्धिका प्रभाव होनेसे चलता है । पदार्थके स्वरूपका यथार्थ चोघ है नही, तो 
जो सत्यबुद्धि है उम्तकी प्राप्ति तो हो नही सकती | तब अपने आपका मानना तो 
रहेगा ही अपने प्रापक! भ्रस्तित्व कौन मेटेगा भ्रौर कौन मना करेगा, किन्तु जब श्रपने 
झापके सही स्वरूपका पता नही है तो परमे मात्म बुद्धि करेंगे ही। इसे शरीरोको 
जीव कहना यह व्यवहार मिथ्या है, नयाभास है, ऐ श॒ व्यवहार करने वाले लोग यो 
समभते हैँ कि इस दरीरसे निराला कुछ जीव है ही नही | इस शरीरसे निराले जीव 
को किसीने भ्रव तक देखा ही नही, न कभी कोई दिला ही भकता है, जौर बात भी 
यह यथार्थ है कि इन्डियके द्वारा यह जीव जो शरीरसे निराला है वह समझे भरा ही 
नहीं सकता । भीर लोगोने हन्द्रियशो ही समभनेका एक सान्न साधन समझ! है। तो 
जब इन्द्रियसे जीवरूप तो दिखा नही, दिखा शरीर धौर जीवको मत्ता किया नरी जा 
सकता । जो ज्ञानरूप्से व्यवहार कर रहा ऐसे उत्त तथ्यको भूलसे कैसे कोई मना ऋर 
सकता है ? तो ऐसतो स्थितिमें जब कि बुद्धि नही पायी तो लोगोंका यह व्यवहार बन 
गया कि जो यह शरीर है सो ही जीव है, क्योकि यही जीवसे शभ्रमिन्न हैं। इससे 
निराला कोई जीव जीव नही है ऐसा व्यग्शर तो करते हैं लोग, किन्तु यह 5-चहार 
मिथ्या है ? कैमे यह व्यवहार मिथ्या है इसका वर्णान अगली गाथामे करते हैं। 


सोर्य॑ व्यवहार: स्यादव्यवहारों यथापसिद्धान्तात्‌ । 
अप्यपसिद्धान्तर्त॑ नासिदूर्ध स्यादनेकधर्मित्वात्‌ ॥४६८॥ 


देहमे जीवत्उचुद्षिके व्यवहारका मिथ्यायन--लोगोक। थ्रह व्यवहार कि 
जो यह शरीर है सो ही जीव है यह अयोग्ग व्यवहार है, अनुचित है, प्रमत्य है, 
झथवा ऐसा व्यवहार करते हैं। क्यो है।यह अयोग्य व्यवहार ?े इसका कारणा है कि 
यह सिद्धान्तसे; तिरुद्ध है जो कुछ लोग सोच रहे 'हैं कि यह शरीर ही जीव है। "तो 
यह सच्चाईसे रखिति है इप व्यवहारमे सिद्धास्तका विरोध है, क्योंक्ति शरीर और जीव 
ये भिन्न भिन्न धर्मी हैं। भ्रनेक धर्मी हैं, प्रनेक वस्तु हैं। एक पदार्थ नहीं हैं, इनका 
द्रव्य क्षेत्र काल भाव स्थारा न्पारा है। तो ऐसी स्थितिमे ये दोनो भिन्न भिन्न प्रसिद्ध 
ही हैं। भौर, जब शरीर पृदगल द्रव्य है वे भिन्न पदार्थ हैं जीव द्रव्य भिन्न पदार्थ हैं, 
फिर भी लोग दरीरमे जीवका व्यवहार करते हैं कि यह जीव है वे सिद्धान्तसे विरूद्ध 
प्रतिपादन करते हैं यह शरीर नया है ? प्रनन्‍्त परपाणुओ्रोर्ा पुज्ज । सभी परमाणु 
जड हैं, रूप रत, गध स्पदवान हैं, यह शरीर भी जड है। रूप, रस, गव, सपरशों 
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वाला है किन्‍्तु जो समक सके समभनेकी दत्ति जहाँ बनेगी वह मुर्त नही हो सकता, 
वह अमूतं ही होगा | तो यो शरीर जड है, जीव चेतन है, छरोर वर्शादिमान है, 
जीव श्रमृतं है, ऐसे प्रकट भिन्न भिन्न पदार्थोकोीं एकमेंक करनेकी बुद्धि यथार्थ कैसे हो 
सकती है ? वह सब सिद्धान्त विरुद्ध ही बात है । 


नाशड्ूर्य कारणभिदसेकत्षेत्राप गाहिसात्र यत्‌ । 
सब्द्रव्येषु यतस्तथाबगाहाड्भवेदतिव्याप्तिः ॥१६६॥ 


एक क्षेत्रावगाह होनेपर भी देहसे जीवकी विविक्तता--शरीर श्र 
जीवके सम्बन्धके प्रसज्भमे कोई ऐसी प्राशद्भा कर सकता है कि जब शरीर शोर जीव 
एक क्षेत्रावगाही हैं और एक क्षेत्रावगाही होनेका लोकमे व्यवहार होता है, यह शरीर 
ही जीव है तो ऐसी झ्राशद्भधा भी न करना चाहिए क्योकि एक क्षेत्रावगाही होनेसे 
कही पदार्थ एक नही बन जाता । देखो एक क्षेत्रमे ही सर्व द्रव्य रह रहे हैं। लोका- 
क दके प्रदेशपर छहो द्रव्य रहते हैं । घर्मं द्रव्य तो निश्क्रिय श्रौर लोकमे व्यापी है। 
वह तो सदा लोकाकाशमे व्यापकर रह रहां है, उसका तो किसी प्रदेशमे श्रभाव हो 
ही नही समता । यही बात प्रत्र्म द्रव्यती है। अ्रधर्म द्रव्य भी लोकाकाशमे व्यापक 
है, +ण्णा भी कही श्रणाव नरी हो सच्ता । आकाश द्रव्य तो लोकाकाशमे है। और 
ज्समे परे आनन्‍्त अ्रलाकाकाशमे हैं। वह तो एक अ्खण्ड है ही । श्रव. जितने भ्राकाश 
में घर्मादिक छू द्रव्य हैं उपका नाम लोकाकाश रख दिया गया। तो आकाश भी 
स्वंत्र मिनगा। पुदगल भी सू्षम स्थुल श्रादक जिस किसी भी प्रकारसे इस लोका- 
काशके स्व प्रतेशोमे भिलिगा । काल द्रव्य लोकाकाशके एक एक प्रदेशपर एक एक 
बाल'णएु रूप है ही भ्रौर जीव उतने ग्रान्‍्तर हैं कि लोकाकाशके प्रत्येक प्रदेशमे अ्रतत्त 
जीव पाये जाते हैं । तो लो थो एक क्षेच्राप्गाही सभी द्रव्य हो गए, लेकिन क्या सब 
एक हो ८ ए ? परदि एक क्षेत्रावगाही सोनेसे एक मान लिए जायेंगे तो यहाँ अतिव्याप्रि 
दोष उत्पन्न होगा । छहो द्रव्य एक क्षेत्रमे रह रहे हैं लेकिन एक नही हैं। छहोके 
लक्षण जुदे जुदे हैं, जीवक। लक्षण चेतन है, पुदग वका लक्षण मूर्तपना है, याने रूप, 
रस, गध स्पणमय होना घर्मद्रव्यका लक्षण गति हँतुत्व है । उत्तकी सत्ता इन स-से 
निराली है । अधर्मद्रव्य भी स्थिति हेतु है, इसको भी सत्ता शेष पाचो प्रकारके द्वव्यो 
से निराली है । भ्राकाश द्रव्य भी भ्रवगाहन हेतुक है। उसका उसमे ही परिणमन है, 
वह भी सर्व पदार्थेसि निराला स्वरूप रखता है कालद्रव्य परिणमनका कारण है। 
देखिये ! लक्षण जुदे जुदे हैं। यदि एक क्षेत्रावयाह होनेसे एकत्व बन जाय तो इस 
छहोमे अ्रति व्याप्ति दोष झायेगे । ये सब एक हो जायेंगे तो कुछ भी न रहेगा, शुन्तया 
हो जायगी, कोई द्रव्य ही न कहलायगा । अ्रत, एक क्षेत्रावगाही हैं जीव शरीर, इस 
कारएसे जीव और शरीरको एक बताना भ्रसगत बात है। यो जीव वर्णादिमान है 
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है अ्भिप्राय नय मही कहला सकता, किन्तु नयाभास ही है। 


आपि भवति बन्ध्यस्न्धकमादो यदि वानयोन शुझ्भयमिति | 
तदनेकत्वे नियमात्तइन्धस्य स्वतोप्यसिद्धत्वात्‌ ॥३७०॥ 


जीव और देहके एकल्वसिद्धिके लिये बन्ध्यवन्धक भावकी श्रकारणता 
कोई शद्भाकार ऐसी भी शड्भा रख सकता है कि जीच और शरौरभे परस्पर वन्ध 
वत्धक भाव है इसी कारण यह व्यवहार करना ठीक है कि शरीर ही जब है। 
शरीर जीव है ऐसा पमनेका कारण तो है ना कि त4 और शरीरका परस्परमे 
वध वधक भाव है इसी करण शरीर जीत है ऐना व्यवहार होता है। प्तमाधानमें 
कहते हैं कि वह शड्भूत ठीक नही है क्योकि बंध वबक भावका बनानों तो और पुष्ड 
करता है इस बातको कि शरीर और जीव “यारे ग्यारे हैं क्योकि वध निययसे श्रमेक 
प्रदार्थोमि होता है । एक ही पदार्थमें अपने ही आपसे वधक्री बात असिद्ध है । तब कहा 
जाता कि भात्मा पुदगलको बाँधने वाला है अथवा श्रात्मासे हाँथने वाला पुदगल है 
इपत कारण पुदगल घारीर वध है और आ्रात्मा उसका बधक है ऐमा वध बषक सम्बंध 
होने शरीरमें जीवका व्यवहार किया जाता है | यह शद्धा सज्भुत नही है । बध तो 
तभी होता जब दो पदार्थ प्रसिद्ध हो । एक पदार्थ बधने योग्य है एक पदार्थ ताँघने 
वाला है, तो वध वधक भाव बतानेसे स्पष्ट रुपसे द्वेत ही प्रतीत होता है। श्रत, 
बंध वधक भावक्ी वात बताकर भी शरीर श्रौर जीत्रमे एकत्व प्रिद्ध नही किया 


जा सकता । 
अथ चेद्पश्यम्ेतन्रिमित्तनैमित्तिकलमस्ति मिथः । 
न यतः स्य स्पतो वा परिणसमानस्य ।$ निमित्ततया |४७१। 


जीव शौर कर्मके एकत्वकी सिद्धिके लिये निभित्त नेमित्तिक सम्बन्ध 
की घ्रकारणता--अव दद्भाकार ऐसी भी शब्द] कर सफता है कि झ्रोर ही जीव 
है, ऐसी बुक्कि बतनेका कारण यह है फ्ि छरीर और जीवका निमित्त नेमित्तिक 
सम्त्रन्ध है। यो मिमित्त नेमित्तिक सम्बन्धके कारण शरीरमे जीवत्व बुद्धि बनती है 
समाधानमें कहते हैं कि यह कहना भी सगत नहीं है। क्योंकि निमित्त नैमित्तिक 
आव बतानेमे भी तो दो पदार्थ सिद्ध हो जाते हैं, फिर एकत्व कहाँ रहा ? जो नैमि- 
सिक भाव है उमका प्र्थ यही तो है कि किसी पदार्थका निमित्त पाकर कोई नैभित्तिक 
पर्याय हुई हैं। वो नंमिततिक पर्याय जिस वस्तुम हुई है वह वकक्‍तु स्वयमें भाव रूप 
परिशमन रहा है और उप्तमे जीव अलग पदार्थ है। जैसे फहा जाम कि फर्मके उदय 
के निमित्तते क्रोध हुआ है तो नि्मित्त कहते हो यह बात स्पष्ट विद्ध दो गयी कि कर्म 
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जुदे पदार्थ है भौर क्रोध जहाँ हृःग है वह जुदा पदार्थ है। परिणमता हुश्ना ही जीव 
क्रोध रूप हुआ । तो जो परिणुमभन रहा है पदार्थ वह भिन्न है और निमित्तभूत पदार्थे 
भिन्न है । तो तिमित्त नैमित्तिक सम्बन्ध तो शरीरमे निभित्तताका सूचक है भर जीव 
मे नैमित्तताका सूचक है, तो यह सम्बन्ध दोनोमे एकत्व बुद्धिको उत्थन्न करने वाला 
न बन सका । क्योकि जीव अपने स्वरूपसे ही परिणशुमन करता है । निमित्त कारणके 
निमित्तस उसमे १९रूपता नही आरती इस लिए मनुष्यादिकके शरीरमे जीव यह व्यव- 
हार करना नयाभास है। नयाभासके कुछ उदाहरण यहाँ बताये जा रहे है जिनमे 
उक्त ५ गाथाओमे प्रथम नयाभासकी बात कही गई है कि शरीर ही जीब है ऐपा जो 
लोगोंका व्यवहार है वह व्यवहार नयाभास कहलाता है | श्रव दूसरा नवधाभ स श्रगली 
गाथामे कह रहे हैं । 
अपरोपि नयासासो भत्रति यथा सूतस्य तस्य सतः । 


कर्ता भोक्ता जीव: स्थादपि नो कमकर्म झतेः ॥४७२॥ 


जावको कर्म नो करममका कर्ता वतानेरूप द्वितीय नया भासका निर्देश- 

दूसरा नपाभास यह बनला रहे हैं कि जीव मूर्तकम॑ झऔौर नो कर्मका कर्ता है। इस 
नयाभाषका स्पष्टीकरण यह है कि श्राहार वर्गेणायें भाषा वर्गणायें, तैजस वर्गंणायें 
झौर मनो वर्गणायें ये चार प्रकारबी वर्भणाये जब जीवसे सम्बन्धित हो जात्ती है त्व 
इसीको नोकम कहा जाता है| जीवके पस_म्ब्नन्धसे पहिले इसका नाम नोकमम नही है, 
जब धाशेसे सम्बन्धित हो लेती है ये चारो [वर्गणाये तो ये नोकम॑ फहलाने लगती है 
ओर कार्माण वर्गंणायें जब्र श्रात्मसे सम्बन्धित होकर कर्मेछप परिणत हो जाती हैं तब 
कमके सिमित्तसे कही जाती है । कर्मछष परिणत होनेसे पहिले थे कर्म नही कहलाते, 
किन्तु इनका नाम रहेगा कार्माण वर्गणा जो कर्मेझप हो सकने की योग्यता रखती है 
ऐपी बर्गण,ये स्कथ, अब ये कर्म भौर नोकम घू कि शरीर वर्गणाकी पर्याये हैं। और 
वे बर्गंणाये पुदगल है भ्रतएव भूत है । तो उन मूर्त वर्ग णाओका जो परिणमन है ऐसे 
कर्म और तोकर्म भी मूर्त है, ऐसे मूर्ते कर्म नोकमेंका जीव कर्ता है तथा भोक्ता है, 
ऐसा कथन करना यह द्वितीय नयाभास बताय[ जा रहा है। जीव श्रमृर्त स्वरूप है हे 
उसमे रूप रस, गंध स्पश आदि नही है भोर यह जीव ज्ञानादिक भावोका ही कर्ता 
भोक्ता हो सकता है । जो जीवमे पाये जाये उन्हीका ही तो गह कर्ता भोक्ता होगा । 

श्रव उसको ज्ञानादिक भावोका कर्ता भोक्ता कहना यही व्यवहार है | पर मूत्ते कर्म 


भूर्त नोकर्म जो अत्यन्त भिन्न पदार्थ है ऐसे पदार्थोका कतृत्व और भोकतृत्व जीवके 
लगाना यह नय नही, किन्तु नयाभास है । 


नामासलमसिद्ध स्यादपसिद्धान्ततों नयस्यास्य | 
सदनेकत्वे सति किल शुण संक्रातिः कुतः प्रमाणाद्ठा ॥४७३॥ 


#४ यु पण्चाध्यायी प्रवचन 


गुण संक्रातिमते यदि कर्ता स्पात्कमंणश्च भोक़ात्मा 
सर्वेस्य सर्वसकरदोपः स्यात्‌ सर्वशन्यदीपश्च ॥४७४॥। 


उक्त द्वितीय तयाभासकी त्याभामताका कारण--पूर्त क्मोंक्रा जीव 
कर्ता भीक्ता है ऐसा कथन नयाभास ही कहलाता है) इसका स्पष्टीकरण इन दों 
गाथाश्रोमे है। मूर्त करोंका जीव कर्ता भोक्ता है, यह कथन नथाभास है वयोकि यह 
व्यवहारनय सिद्धान्तके विरुद्ध है। सिद्धान्तका यह नियम है कि एक पदार्थके गुण 
दूसरे पदार्थम प्ंक्रान्त नहीं होते । जब कर्म श्रौर जीव दोनो भिन्न भिन्न पदार्थ हैं तव 
उनमें गुर संक्रमण किस प्रमाएसे होगा ? श्र्थाद गुणा सक्रमण नही हो प्कता तथा 
गुणोका परिवर्तन हुए घिना जीव कर्मका कर्ता सोक्ता नहीं हो सकता । कर्ता भोक्ता 
का हर्य तो यह है कि उत्त हूप परिएमन करना सो कतृ त्म हैं, उप रूप अ्रनुभवन 
होना सो भोवतृत्व है । सो कर्ता भोक्ता गुणोंकी संक्रान्तिमं नहीं होता वह तो स्वयं 
एक पदायंमे होती है । यदि गुणोकी सक्रान्तिके बिना ही जीव कर्मेका कर्ता भोक्ता 
हो जाये तो इसका प्रभाव यह होगा कि सर्व पदा्थोमि संक्रर दोष हो जायगा तथा 
सवे घून्य दोष भी उत्पन्न हो जायगा । इन दो ग्राथाप्रोका तात्पयें यह है कि यदि 
जीवके गुर पुदगलमे चले जायें तभी तो यह कहा जा सकेगा कि जोव पुदृशलका 
कर्ता और भोक्ता है । जैसे कपडा बुनने वालेके गुणा कपडेन झा जायें तभी बढ़ वास्तव 
मै थुनने वाला उस कपडेका कर्ता कहा जा सकता है प्रन्यथा कपडेगे उतृता था ी 
बया ? सो बात यह सही है । कर्तृ त्व नही है । कपड़ेका भी कर्ता घुला' नरी किन्तु 
कपड़ेके करत त्वमे जुलाहा निममित्त है। फर्ता वह फपडा ही है । जो परिएमे उसे कर्ता 
कहते हैं , ऐसे ही फर्मागग वर्गणायें कर्मरूप परिणमती हैं मो उन पका कर्ता तो 
कार्माण पुदगल ही हैं । जीव तो हहाँ निमित्त मात्र है सो गुणोका सक्रमश एकुका 
दूसरेमे होता नही तब एकको दूसरेका कर्ता कहा नहीं जा सकता | यति शुगमोक्रा 
सक्रमश हुए घिना जीवको कर्मका कर्ता मान लिया जाय वो यही जीव बे कहां हैं! 
सभी जीव क्यों न कर्ता हो जायेंगे ? तो यो सभी पदार्थ एक दूसरेके कर्ता हो सकते 
हैं। ऐसी प्रवस्थामे धर्मादिक द्रव्योका भी जीवमे कर्त त्व सिद्ध होगा । तब फिर 
विशवम सर्व साकयय दोष हो जायगा। अब भगली गाथांमे यह बनाते हैं कि लोगो 
को यह भ्रम क्‍यों हो गया कि जीव कर्मका कर्ता है ? इस अमंका कारण स्पष्ट 


करते हैं । 
अस्त्यत्र श्रमहेतुर्जीव स्याशुद्धपरणति प्राप्य । 
कर्मत्व परिणमते स्वयमपि मूर्तिमबतों द्रव्यम्‌ ॥५७१॥ 
जीवके कर्म कतृर वक्े भ्रमका कारण जीव विभाव॑का निमित्तपता--- 
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जौंद धर्मों कर्ता है, हम क्रमका कारण भी यह है क्रि ज़ीवकी-गशुद्ध परिणतिके 
निमित्तसे पुदगल द्रव्य .्ार्माण वर्गणागर स्वयं कर्महूप परिणनत हो जाते है। तो यहाँ 
निमित्त नैमित्तिक सम्बन्ध दिखाना, बस इस ही बातको बढ़ाकर लोग ,जीव क्र्मोका 
कर्ता है ऐसा कह द्वेते हैं। कर्म श्लौर जीव भावसे परस्पर ,निभित्त त्रेमित्तिक सस्बन्ध 
है | जैसे जीव कर्मका क्रर्ता है यह बात लोग तिमित्ञक सम्बन्ध दिखाकर कह डालते 
हैं ऐसे ही यह भी क्रह ,सकते,हैं जोग कि पुदगल कर्म -जीवका कर्ता है क्योकि पुदुगन्त 
करके निभित्तसे जीउमे विभाव उत्पन्न होते है। तो थो परस्पर एक पदार्थेकों दप्तरे 
पदार्थका कर्ता कहनेका जहाँ लोकमे व्यवहार न्नन रहा -हो तो समभना ज्नाहिए,कि 
निमित्त नैमित्तिक सम्बन्ध है-| उसको ही ,बडा रूप देऋर कर्ता है इस ,रूपसे व्यवहार 
करते है। बस्तुत यह भ्रम अम ही “है, वास्तविकत्ता ,नुही-है भर वहाँ केवल 'तनिम्नित्त 
मैमित्तिक सम्बन्ध मात्ता जिम्का स्प्रष्ट थे यह है-क्रि वे प्रदाथे दोनो पृथक ,स्वतत्र 
स्वतंत्र पदार्थ हैं । 


इदमत्र समाधान कर्ता यः क्रोपि सः स्वभावस्य । 
परभावस्य न कर्ता भोक्का वा तन्निमित्तमात्रेपि ॥४७६॥ 


निभित्तत्व होनेपर भी क़िसीमे ,भी परक़े कतृ त्व,व भोकतृत्वक्ा अमांध 
उक्त अ्मके कारणको ही एफ समाघान _रूपसे क्रह रहे है.कि जो -कोई भी कर्ता होगा 
वह शपने ही भावोका, कर्ता होगा । उसका कुछ भी निधि ला गग डा 'फिर भी वह 
पदार्थ या निभित्त भूत पदार्थ किसी परके भाज़का कर्ता और क्रोक्ता नही दो सकता । 
कमके सदयके निमित्त सल्िषानमे-जीवके दिक्रभावर हो:गए लेकिन अर्ग्न जीवके 
“विभावक] .कर्ता नही कहुलाये | वे निमित्त हुए । कर्ता तो वह कहलाता है जो स्वय 
उस पर्पार रूपसे परिणमन जाता है। इसी प्रकार ,जीतके रागद्वेप भातेजा निमित्त 
पाकर कार्माण वर्गंगायें -कर्मरूप परिणाम .गई,,पर हसके,मारने छह तहीं हुआ 


कि भीव उन कार्माण बर्गंगाशोका कर्ता भोक्ता हो,जायगा। अ्रत्र,इस ही विषश्रमे 
हष्टान्त दे रहे है । 


भवति-स यथा कुलालः कर्ता भोक्ा-यथात्मम्रावस्य | 

न तथा प्रसावस्य च-कर्ता भोक्ता कदापि क्षशस्य ॥४७७॥ 

परके कतूं त्व व भोक्‍्तृत्वके श्रभावका सोदाहरण कथन-जैमे कि कुफ्फार 
झपमे ही भावोकरा,कर्ता होता है वह पर भावोका ,याने-कन्ज्ञका कर्ताया भोक्ता 


फभी नहीं, हा सराता ।"कलशके वनातेमे वह कुम्हार केखडल मनिमिनल कारणा है।तो 
निमित्त मात्र होनेमे निमित्त भूत पदार्थ प्रन्यका कर्ता भोक्ता नही कहा जा सकता | 


*६ ] पण्चाध्यायी प्रदचन 


जिस समय कुम्हार अपने हांथका व्यापार कर रहा है उप तैयार मिटटीके निकट तो 
उसके हस्त व्यापारफ़ा निमित्त पाकर उसक्ने श्रनुकुल मिट॒टीमे घटाकर रूप परिणमनर 
हो जाता है । तो परिणम कौन रहा ऐसी तिगाह करके देखें तो कतंव्यपनका समा- 
घान प्राप्म शो जाता है। परिणम रहा वह स्व मिट्टी द्रव्य तो कलशका कर्ना 
वास्तवमे मिट्टी है भौर कुम्हार प्रथवा दड चक्र भ्रादिक ये निमित्त सान्न हैं। भ्रव उन 
निमित्तोमेसे उनकी विशेषता निरख करके यह भेद भले ही कर दिया जाय कि कोई 
उदासीके निमित्त है कोई प्रेरक | जैसे कुम्हार प्रेरक नितित है दढड चक्र उदासीन 
निर्मित्त है, लेकिन जब दोनो पदार्थकि स्वरूप भ्ौर उनकी पर्याथोपर दृष्टि देते है तो 
सभी उदासीन निमित्त सिद्ध होते हैं । कुम्हारने हस्त व्यापार ही तो किया। उपसे 
श्ागे उसका कोई अंश वहाँ नही गया, अतएव वह भी वहाँ उदासीन निमित्त है। तब 
यो वास्तवमे कुम्हार घटका कर्ता भीक्ता नही है किन्तु उसमे मिमित्त नैमित्तिक 
कारण है, ऐसे ही कर्मोदयसे रागद्वेष हुए, राग्वेपके निमित्तसे कर्म बन्ध हुए तो वहाँ 
भी वस्तुत. जीव कर्मोका कर्ता नही है भ्रौर कम जीवके विभावोका कर्ता नही है। 


तदसिज्ञांग॑ च यथा भबति घंटो मत्तिका रब्भावेन | 
अपि मृण्मयों घठः स्पात्र स्थांदिंह घट: कुलालमय ।॥|४७८॥ 


परके करत त्व व भोवतृत्वके भ्रभावका भ्रयुक्तिक प्रतिषादन क्षुम्हार 
घडेका कर्ता क्यो मही है इस विषयमे यह दृष्टान्त बिल्कुल स्पष्ट है कि घट तो मिट्टी 
के स्वभावरूपते होता है याने मिट्टी स्वरूप ही घडा होता हैं। घह घडा कभी भी 
कुम्दा रके स्वभाव वाला नही वन जाता याने घढ मृत्तिका स्वरूप है, कुम्हार स्वरूप 
नहीं है । तो जब यो घटके अन्दर कुम्हारका एक भी गुण नही पाया जाता | कुम्हार 
का द्रव्य, क्षेण, काल, भाव, चेष्डा प्रभाव सव कुछ कुम्दारमे है झौर घडेका द्वव्य, 
क्षेत्र, काल, भाव प्रभाव उत्त मिट॒टीमे है तो श्रव यह वतलाओो कि कुम्हारते घडेका 
क्या किया ? कुछ भी नही किया । कुंम्हार तो केवल घटकारयेप्रे निभित्त मात्र है । 
कुम्ही रगे इच्छा कीं, चेतन है इस लिए उसने झतने अ्रधिकार पूर्ण दावा रखा, भ्रपती 
कलापर गये किया, इतने पर भी कृण्हारने मिट्टीमे कुछ नहीं किया । जो कुछ किया 
सो खुद ही में किया भव इससे जान गए होंगे कि जब घट भिन्‍न पदार्थ है, कुम्हार 
भिस्त पदार्थ है भौर फिर कहे कोई कि कुम्हार घटकां कर्ता है तो यह तो नयाभात 
हुआ । नयकी कोई बात नही हुई | तो यो भ्रतदगुर रोपको सयाभास कहते हैं। इस 
सम्बन्धमे यह दुछरा सनयाभास बताया गया है । 


अथ चेद्घटकर्तासी घठकारो जनपदोक्ि लेशोयम्‌ | 
हुवारों मवतु तदा कानो हानियंदा नयामासः ॥३७६॥ 
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ज्ञन१दोक्तिका मिथ्यापन-णगदि हाड्भाकार यह कहे कि लोकमे यह ग्ग्वहार 
ते होता है कि कुम्हार घडेका बनाने वाला है, तव इसमे कुछ बात तो मानना 
चाहिए, एकदम सिथ्या क्यो कहा जा रहा है ? इस शद्भूाके समाधानभे झाचार्य देव 
फहते हैँ कि यदि ऐसा लोक व्यवहार होता है तो होने दो। उस लोक व्यवहारसे 
हमारे तत्वज्ञानमे कोई हानि नही है | होना है तो होने दो, किन्तु उन व्यवहारका 
तथाभास तो समक्िये कि एक पदार्थ दूनरे पदार्थंद्र' कतई कर्ता नहीं, और माना जा 
रहा है ि एक दप -तूत्वनयने किया, मयने बनाया मैं करूगा, में कर रहा हु, इस 
तरह कतृत्वके विकल्प ये अ्रज्ञानी जन मचाये जा रहे हैं । यदि पर द्रव्य परका कर्ता 
हैं एसा लोक व्यवहार होता है तो ह ने दो वह उपचारसे मिथ्यारूपसे ग्रथवा 
नि्ित्तका सम्बन्ध बसानेके लिए हो रहा है। वह्तुत* कोई पढार्थ किमी श्रन्य पदार्थे 
का कर्ता हो नहीं सकता । इस तरह दूपरे नयप्भासके सम्बन्धम यह स्पष्ट किया गया 
कि जिसमे कुछ निक्टता हो गयी हो ऐमे बहुत दूर रहने वाले पदार्थमि कर्तापनका 
त्यव।र दारना नवाभास है| अब तीसरे तथाभासका स्वरूप कहते हैं । 


अपरे बहिरात्म/नो मिथ्यावाद ८दन्ति दुर्मंतयः । 


यदः दूधेषि परस्मिन्‌ कर्ता सोक्ता प्रोषि भवति यथा ॥४८०॥ 


अबद्ध पर पदार्थोक्नै ऊतृ त्व भोकतृत्वे बतानेरूप तृतीय नयांमास-- 
प्रौर, भी स्ोटी बुद्धि वाले पूरुष भ्रनेक मिथ्या बाते करते हैं । तीसरे नयाभाप्त विष- 
यक ऐसी भत्ति बचाते हैं कि जो एदा।थं &स ज्ञातासे सर्वथा दूर हैं याने जीवके साथ 
चधा हुम्ना भी नही है उपका भी कर्ता माना है जीवको कि जीव ही तो कर्ता है, 
परन्तु यहाँ तो मे न ग्रादिक पद थे जो बिल्कुल वधे हुए भी नहीं हैं उनका कर्ता 
मानते है तो उन ॥ यह प्रभिप्राण नयाभास है । शरीरको जीवक्। स्वामी मानता यह 
प्रथम चेग्र'श मे है । रथ भ्रापमे भवगाहित हुए कर्म नो कर्ंका कर्ता मानता यह 
दूघरा नणभास है । भव तोसरे मयाभाषत्री बात कहते हैं।श्रौर भी बहिर/त्मत्व 
घुद्धि रतने वाले जक्षानी पुरुए ऐदी मिश्या बातें करते है ऐसे जो परपदार्थ मर्वंथा द्र्र 
हो उमका भी वह जीव बर्ता है, भोक्ता है ऐसा बहा है । यह स्पस्ट भेथ्या होनेसे 
नयाभास्त स्पष्ट रपसे प्रिद्ध होता है 


सद्द बोदयसावान शृहरघन धार्न्य कलत्रपुत्रोश्च । 
सायमिद कगेति जीगो शुनक्कि वा स एवं जीदश्च ॥४८ || 


उक्त तृतीय नयाभागझी रुद्गा - उन्ह प्रसप[मे वास्तविकता यह है कि 
स्ताता देदनीय कर्मछे उदयवा निमित्त सपिधान पाकर जो ये स्तर मिले हुए है घर, 


भ्द ] पथ्चाध्य थी प्रवचन 


घन घान्य स्त्री पुप्रादिकके दारीर पदार्थ श्रथवा निर्जीत पढ़ थे सर्व चैभव सम्पदा 
आदिक इन सबका जीव ही एवय कर्ता है भौर वही जीव उनका भोक्ता है, पह बात 
पूर्ण मिथ्यावादसे भरी हुई है। ये सब पाता वेदनीयके उदय्का निमित्त पाकर स्वय 
मेष शा सिले हैं, जीव इनके भ्रस्तित्वको नही रचता है । जीव तो केवल अपने भावों 
का परिणमन करता है जिस किसी भी प्र.र करले । तो जीवका वहाँ न स्वामित्व 
है त द्रव्य, क्षेत्र, काल, भावका कुछ प्रवेश है, फिर कैसे समझ लिया कि मैं इस घर 
धार्य भादिक सम्पत्तिका करने वाला हु प्रथवा भोगने याला हू । इतर बाह्य उदार्थोक्रे 
करने भ्रौर भोगनेकी बात लगानेके लिए कुछ भी तो कसी गुन्जाइस नहीं दिखती । 
अ्रत प्रकट दुर श्रवद्ध पदार्थका कर्ता भोक्ता मानना रुणष्ट नयाभास है। और ऐसा 
नयाभास॒ ग्रहए करनेके योग्य नहीं है क्योकि उनके ग्रहणसे झ्रात्माका कुछ भी 
हित नही है । 


नसुसति गृहवनितादौ भंवति सुरूं प्राशिनोमिहांध्यक्षः्त्‌ । 
असति च तत्र न तदिदं तत्तत्केता स ए६ तद्भोक्ता ॥४८२॥ 


शकाकार द्वारा प्रवद्ध पदार्थोके कंतृ'त्त्व व भोवतृत्वका समर्थेन-- 
हड्ाकार कहता है कि तब यह बात प्रत्यक्ष देखी जा रही है कि ज॑ वोको घर स्त्री, 
पुत्रादिकके होनेपर सुख होता है भ्ौर घर स्त्री श्रादिक पदार्थोके भ्रभावमे सुख नही 
होता तब तो यही श्रद्धा रखना चाहिये कि जीव ही उनका कर्ता है भ्रौर जीव ही उन 
समस्त पदार्थोंका भोक्ता है । भौर विश्लेषणके साथ समझना है तो पमक्रियि कि 
जीव झपनी सुख सामभ्री षा ही करने वाला है भौर अपनी ही उस सुख सामग्रौको 
स्वय भोगने वाला है। स्त्री पुत्रादिकके प्रसगप्ते जीव केवल कल्पनाय करता है श्रौर 
केवल भाषोके श्रचुसार भ्रपते उस सुख दु खक्ी आप्त करता है। तो यो ज्ञानानन्द 
शक्तिसे विपरीत परिणमन हो रहे हैं । 


सत्य वैषयिकंमिद परंमिद्द तदपि न परन्न सापेक्ष । 
सति वहिरथेंपि यतः किल केपाज्चिदरखादि हेतुत्वात्‌ ॥५०३॥ 


उक्त तृतीय नयाभासके मिथ्यापनका सयुक्तिक समाधान--शद्धुकार 
ने जो यह शल्भाकी थी कि घर स्त्री आदिकके होनेपर ही प्राणियोक्ों सुख होता है 
झौर उनके न होनेपर सुख नहीं होता भौर इसी लिए प्राखी घर स्त्री झ्रौदिकका 
कर्ता भी है भोक्ता भी है ऐसा झाशय शच्धाकारका ठीक नहीं है । स्त्री घर झादिकके 
सयोगसे इन समारी जीवोकों सुख नहीं होता । उनसे भी सुख नही होता परच्तु 
उनका यह सुख केवल विषयजन्य है। सो त्रिपय जन्यमे भी यह समझता चाहिए कि 
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नी 


उपर विषप्रौका लक्ष्य करके जीवने भ्पनी कल्पना करके भ्रातन्द गुगाका विकार पाया 
है । वह वेषयिक सुख वास्तविक सुख नही है | ये वैषयिक सुख भी जो उत्पन्न होते 
है सो अपने आनन्द गुराके विकार परिणमतसे हुए भौर ऐसा होनेमे किसी भी पर 
वस्तुका सहारा नही होता । यहाँ तो स्वतत्ररूपसे इन मोही प्राणियोने श्रपनी सुख 
पर्यायको प्रकट की । हाँ यह बात भ्रग्इ० है कि ऐसी विक्ृत सुख पर्यायकी निश्पत्ति 
उन विषयोका विषय करके हुई है, सो विषय करनेका अर्थ है उनकी श्लोर उपयांग 
जाना | उपणौग परिगामन ही हिप7 है और ऐसी स्थितिमे जो वषपिक सुख प्रकष् 
हुए है सो भी उनसे ही हुए हैं श्रीर उनके न होनेपर हुए हैं मो बात नही है। बल्कि 
कभी कभी तो स्त्री पुत्र श्रादिम दुखके कारण बन जाते है तो उनके होनेपर दुख 
होना और उनके मिट जानेपर सुख हो जाना ऐसी भे घटनाये होती हैं, श्रतः यह 
कहना ठीक नडी कि उनके होनेसे सुख होता । इस कारणासे यहे उनका कर्ता भोक्ता 
है। जीव नो केवल अपने भावोका कर्ता है स्‍त्री पुत्रादिकका कर्ता भोक्ता मातना 
नयाभ'पष है । है 


इृदमन्र तारपय -सदतु स कर्ताथ वा च मा भस्तु । 
भोक्का स्वस्य परस्थ च यथाकथब्चिच्चिदात्मको जीव: ॥|४८४ 


उक्त ममाघानका माराश यहा त्तात्पर्य यत है कि जीवके सम्बन्धमे जिम 
किसी भी प्रकार हो यह समझ लेना चाहिए कि 4ह चिदात्मक श्र्थात्‌ चैतन्य स्वरूप 
है जीव । यो जीव सदा अपने ही भावोका कर्ता है भ्रौर अ्रपने ही भावोका भोक्ता है, 
किसी भी परका कर्मा भोक्ता नही है, लेकिन ऐसा न मानकर शड्भूाका रने श्रब. जीव 
ञहा ऐसा सुख दु ख रूप भाव होनेमे जो बाह्य व्षिय पडे हैं उन बॉह्य विषयोका नाम 
लेकर उपचारसे कह दिया जाता है कि ये वैभव सम्पदा जीवके सुखके कारण है। 
वहाँ तक नर भागों थी सख्या जताते बताते यह तोसरा सयाभास «ता दिया। प्रथम 
तो है एक क्षेत्रावगाही भिन्न पदार्थमे कर्तापनकी बुद्धि द्विनीय नयाभ स्॒ है जो जीवके 
साथ सम्बद्ध हो नह है सयुक्त हो रहे हैं, पर एक क्षेत्रावगाही नही है, ऐपा परपदार्धो 
में कतृ त्वकी बुद्धि बताना यह दूसरा नयाभास है श्नौर तीमरे तयाभासमे तो विषय- 
भूत पदार्थ अत्यन्त भिन्न क्षेत्रमं पडे हुए समझे गए हैं, ऐसा श्रत्यन्त भिन्न पदार्थोका 
क्तू त्व और भोवतृत्वका विकल्प करना सो यह है तृतीय नयाभास । साधकक्की दृष्टि 
यदि निमंल है तो नयाभातोके प्र ।रोसे भी धीक्षा ले सकते हैं । ये खोते नथ विकल्प 
हैं, यथार्थ नही है. ऐसा जानट र उन दिकल्पोसे दूर हटे । 


अयमपि च नयाभासोी' सदति मिथो दोध्यवोध सम्बंध: । 
ज्ञार्न शेयग्त वा ज्ञानगत शेयसेतदेव यथा ॥४८५॥ 
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बोब्यवोधक मम्वन्ध विधयक चनुर्थंतयाभाव-प्रव नयाभासोके उदाहरण 
में यह चौथा नयाभाम बताया जा रहा है । कुछ लोग ऐसा समभते हैं कि ज्ञन गौर 
ज्ञेयका वोष्य चोध रूप सम्बन्ध है प्र्थात शेग तो वोध्य है भौर ज्ञान बोषक हैं। यो 
इस वूम्बन्धके कारण ज्ञान तो झेयमें धना गया, सो ज्ञान ज्ञेयका धर्मे है भौर जेंथ 
ज्ञानमें चला यया इस प्रकारका जो लोग कथन करते हैं उनका यह कथन सयाभास 
है, ऐता कथन क्यो नयाभातर है कि ज्ञानरा तो स्वभाव यह है कि उन प्रत्येक पदार्थों 
को जान तो रहा है किन्तु किसी भी पदार्थोकरो जान तो रहा है डिन्‍्तु किसी भी 
पदार्थों जानता हुआ भी वह स्थिर है सपने ही स्वरूपमे । ज्ञान कभी भी ग्येय 
पदार्धमे जाते नही हैं और न यह ज्ञान उप परदाथका घर्म बन जाता है। यश्यवि 
च्यवहा रसे यह कहा जाता है कि यह घटका ज्ञाप है यह पदका ज्ञान है, ता यह कथन 
इंप्रलिए है कि उस समय उस्त ज्ञानकी वीवी प्रवृत्ति हुई है उसका बाघ करना है तो 
उग्का बोध विपयभूत पदार्थका नाम लिए बिना नहीं हो पाता था। प्रतएवं उत्त 
ज्ञानमें विषय क्‍यों झाया ? ज्ञानमें विकल्प का हुआ ? जाना क्‍या गया ? ऐसी बस्तु 
का नाम लेकर कह्ठा जाता है "कि यह घटका ज्ञान है यह पटका ज्ञान है भ्रषदिक | तो 
यह व्यवहार भी तब ही है जब कि उच्त ाब्दका सही मर्स जानता हो | णदि घटका 
ज्ञान है, ऐसा सुनकर ऐमा ही मान ले कि यह तो ज्ञान घटका है, आत्माका नही है 
घटतसे ही उत्पन्न हुआ, घटकी ही चीज है तो वह बात एकदम मिथ्या है । व्यवहार 
भी यथार्थतासे कब प्राप्त होता है ” जर व्यहद्ारके विषयभूत बात कुछ समझकर इस 
व्यवहारते धमक्काया किसदो है । उस परमार्थमी जानकारी बनायें तो यह व्यवहार 
भ्रथार्थ है, क्योकि व्यग्हारका प्रयोजन परमार्थका बोध करता है । तो इसी प्रकार 
इस बोध्य बोधक सम्बन्धकों जानकर बोष्यकी शक्ति धर्मका भान करना शौर बोधक 
की शक्ति और धर्मेका,शञान करना सो तो इसका यथार्थ बोध है श्ौर, ध्यवहारके 
शब्दोने सच्चे ग्र्थमे जितना बोला है उस ही कहनेक भावका यथ थ॑ मान ले तो वहु 
व्यवहार भ्रमड्भूत हो जाता है। शान ग्येयमे जाता है इमका श्रर्थ यह नही है कि ज्ञान 
अपने भाधारभूत आत्म प्रदेशकों छोडकर वहाँ १००--१५० हाथ दूर या १ इच भी 
दूर किसी ग्येय पदार्थमे चला गया हो यह बात नहीं है भौर न यह बात है कि ज्ञान 
झ्ात्मामे भी बसा रहे और फैल करके वाहर ग्येय पदार्थोंमे भी पहुँच जाय किन्तु 
तथ्य यह है-कि ज्ञान अपने स्वरूपसे चमकता हुप्नों, अपने श्रापमें विराजा हुआ वह 
सर्व कुछ पमझ रहा है । चह समझ स्येय विषयक है, इस कारख कहते हैं कि, यह श्ञान 
गोयमें चला गया है , इसी प्रकार ग्येय भी शानमे नही भ्राता । लोग: ऐसा कहने लगते 
हैं कि भगवानके शानमे सारा विषय समा गया है । कहूँ ऐसा कोई हानि नहीं है, 
लेकिन उसका तथ्य तो जानें । यह सारा विश्व भ्रपने द्रव्य, क्षेत्र, काल; भावकों छोड 
कर या भपने उ्त चतुष्टयकों लेकर यहाँ भगवान झात्माके अदेशमे_ प्राया हो, ऐसा 
नहीं है, भौर ऐसा भी नही है कि प्रदेशमे तो बहीं धाया, पर ज्ञानमें आ गया। भरे 
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स्वरूप, ज्ञ 7 परिणमन प्रदेशस बाहर नहीं है फिर भी यह कहना कि सारा विएृव 
भगवानके ज्ञानमे झआगा है, उसका ग्रथे दतना ही है कि भगवानके ज्ञा का विषयभूत 
सारा बिहव३ है, भर्थाव्‌ समस्त -वेश्व विषयक बोध है । इस तथ्यक्रो न मानकर प्रौर 
यो तताना कि ज्ञान तो ग्येयमे चला गया, ग्येय ज्ञानमे चला गया' इस कारणा ज्ञान 
ग्येयका घर्में है या स्येय ज्ञानका धर्म है यह सब नयाभास है, भिथ्या है । 


चक्तु रूप पश्यति रूपगत तन्न चक्षरेयण था | 
ज्ञान ज्ेयमबैति च ज्ञेयग्त वा न भव्ति तज्जानम ॥४८६॥ 


हृष्टान्त पूर्वक बोध्य बोघक सम्बन्ध क्थियक चतुर्थ नयाभासवा 
त्तिराकरण ज्ञान ग्येयगत है, ग्येग ज्ञानगत है ऐसा कथन नणभाप्त क्यो कहलाता 
है, इप सम्बन्धमे इस गनथामे स्पष्टीकरण किया गया है हृृ्टान्न देकर क्या हृष्टाल्त 
दिया है कि जैसे चक्षुरूपको देखते हैं परन्तु वे रूमे तो नही चले जाते श्रौर न वे चक्षु 
रूपबा धर्म बन जाते । स्पष्ट सव प_मझ रहे हैं कि भ्राँख भाँखकी ही जगह है श्रौर 
अपनी ही जगह रहकर ये आँखें ३7 मस्त रूपोच्ने देख रहो है तो ये प्वारेद्ृष्टगत 
पदार्थ इस दृष्टिके विषयभूत हैं पर यह नही कि यह हृ्ट ये भ्रांख उन बाह्य पदार्थों 
में पहुचर गए हो । इसी प्रकार ज्ञान अपनी हो जगह रहता हुम्ना सर्व॑ ग्येयोको जानतो 
है, परन्तु वह ज्ञार अपनी ही जगह रहता हुआ सर्व ग्येयोका घर्मं न बन जायगा। 
यह हृष्टान्त एफ व्यावहारीक हृष्टान्त है । वस्तुत' तो चक्षु भो त व्यू पद थोफो जानते 
देखते नही हैं ' वे तो एक साधन हैं इस छुद्मस्थ अवस्थामे इम साधनके द्वारा यह 
ग्रात्मा जानता देखता है| पर जितने श्रशके लिए थः हृष्टान्त दिया गया है उन अज्ो 
मे ही घटित करना है । सभी लोग देख रहे हैं कि भाँख श्रांसकत्ती जगह रहती हैं, 
जहर नही जाती पर बाहरके इन पदार्थोक्रों देख लेती हैं। ठीक इसी प्रत्नार ज्ञानका 
विकास है । इससे यह समभता च'ह्िए कि ज्ञान ग्येयमे नही जाता ग्येष ज्ञानमें नही 
जाता, फिर भी ज्ञानको ग्येबगत और ग्येयको ज्ञानगत कहना नयाभास है। इसमे वस्तु 
का स्वरूप नही कहा गया है, छिन्‍्तु विपरीत कथन किया है । 


इत्यादिकाश्च हवः सन्ति यथालच्षणा नयाभासाः | 

तेपामयमुददेशों भवति विलक्ष्यो नयात्रयाभासः ॥४८७॥ 

प्रनेक नया भासोका निर्देश--नयाभासोके उदाहरणमे चार उदाहरण दिए 
गए है । उन नयाभासोके भ्रतिरिक्त भौर भी भ्रनेक प्रकारके नयाभास है, जिनका कि 


ऐपा'ही लक्षण है। भ्र्थात्‌ जो भ्रन्य वस्तुकी बात श्रन्य वस्तुमे आरोपित करे उसको 
वयाभाप्त कहते हैं । प्रतदगुण रोप नथाभास कहलांता है। वस्तुका वह धर्म नही, 4 
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नहीं । विसीसे सम्बन्ध नहीं, परिए'मन नही, फिर भी किसी श्रत्य ठल्तुकी गुर धर्म 
को प्रन्य वत्तु्में कहना यह पतदगुणारोप कहनाना है | हो जितना भी अतदुगुत्वारोप 
का कथन हैं यहू सब नयाभास है, व्यवहारनय नही है। व्यवहारनय भी तदगुणारोपा 
होता है । व्यवहार दो यो फहलाने लगता कि श्रभेद कस्तुमें भेदीऊरए किया हैं प्रौर 
भेद यस्तुमे भ्रंदाको बताया गया है, चाहे विकृृत भ्रशोक्रों कहा जाय चाहे स्वाभाविक 
प्रधोको कहा जाय, चाहे भिन्न भिन्न शक्तियोंकों कहा जाय वह सब व्यवहार है। तो 
व्यवह्ाारमें तदगुणारोप है, भ्रतदगुणका भ्रारोप करना तो नयाभास हो कहलाता है। 
तो नय भौर नयाभास इनका स्वरूप एक वृसरेसे बिल्कुल विल्षण है । नो धमी दीन 
नय है उसे नय कहते हैं भौर जो मिव्या नय है उसे नयाभास कहते हैं। तव शझ्द्धा- 
कारका यद कहना कि प्रन्य बस्तुके गुरा प्रन्य वस्तुमें झ्रारोपित किए जायें ऐसा व्यव- 
हार बनानेमें जीवका भ्रहित है, दोष है, तो भत्ते ही दोष रहा भागे पर न्यायमे जो 
छुछ फथन फरना भावश्यक होता है वह तो करना चाहिए । नय प्रवाह भनिवायं है, 
तो उसका उत्तर यह है कि नय प्रवाह प्रनिवार्य है सो हम भी फह रहे भनिवाय पर 
उन मयोके प्रकार यो बन जायेंगे कि फोई तय यथार्थ है भौर फौद तय मिथ्या है! 
वो यो कथन व्यवद्यारमे है भा पढता है ठीक है, किन्तु वह नयाभांस है । नय नहीं 
है । इस तरह नयोकी दो प्रकारतों बताकर प्रवाहका दुनिवार होना सिद्ध होता 
है। इससे यह जानना चाहिए कि जो भ्तदगुणारोप है वह नय नही है किन्तु 
नयाभात है । 


ञत्ज्र 
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[ सप्तम भागं ] 
७ 
प्रवक्ता * 


भ्रध्यात्मयोगी न्‍्यायतीर्थ पूज्य श्री १०५ क्षुल्लक मनोहर जी वर्णी 
'सहंजानन्द' दी महाराज 


& 
ननु सर्वतो नयास्ते कि नामानोर्थ वा कियंन्तश्च । 
कथमिव मिथ्यार्थास्‍्ते केथमिव ते सन्ति सम्यशुपदेश्याः ॥४८८॥ 


नयोके नाम, प्रकार, नशयाभासत्वविधि झआादिकी जिज्ञासा--अंब गहाँ 
जिज्ञासु नयके - म्तन्धमे बहुत सी बातें जानना चाहती है, उसकी पहिली जिज्ञासा यह 
है कि समस्तंनयोके नाम क्‍या कया होते हैं, याने मय किस किस नाम वाले होते हैं 
और वे सब नय कितने हैं। यह दूसरी जिज्ञासा है कि वे सब नय कितने हैं। 'तीसरी' 
जिज्ञाग़ है कि दे नय किस तरह सिर्थ्या नयको विषय करते वाले हो जाते हैं झौर 
कैसे वे यथार्थ भ्रथंकों विषय करने वाले होते हैं? पहिली जिज्ञासाका भाव यह है कि 
तयोके सम्बन्धमे अ्रभेद द्रव्याथिक, पर्याय 'थिक्र या व्यवृहारतयके भेदमे सर्दभूत अ्रप्तद- 
भूत भ्रादिकरूपम कहा गया है श्ौर ऐसी भी ध्वनियाँ श्रायी हैं कि इसंसे भी और 
श्रधिक नय होते हैं। तो यह जिज्ञासा होना प्राकृतिक है कि वह नयथ किस किस नाम 
वाला हुआ फरता है। नामके बिना विषयका कुछ परिचय नही हो पाता, नार्मके 
दिना उसका व्यवहार तक भी नही हो सकता । इसलिए नामकी जिल्नासा होना सर्वे 
प्रथम बात है। दूसरी जिज्ञासा यह हुईं कि ऐसे वय झ्ाखिर होते कितने है ? किसी 
भी वस्तुके सम्बन्धसे उनकी सख्याकी जानकारी,हो तो उससे परिचय स्पष्ट हो जीता 
है । लौकिकः पदार्थामे भी पदार्थोके परिज्ञानके साथ साथ उनकी पस्याको चहि 
अंदाजा हो, चाहे विरकुल ठीक हो, संख्याका परिज्ञान होता ही है। जैसे जीव पदार्थ 
का स्वरूप जानने वाले लोग जीवके ठीक स्वरूपका भाव तब ही कर पा रहे हैं जब 
कि उत्तकी सख्याका भी परिज्ञान है। जीव भ्नन्‍्तानन्त होते हैं तो अनन्तान्त रूपसे 
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अथवा झदेक रपस्ते जीवकी सम्याका परिज्ञात है तत्र जीवके स्वस्पक्रा परिचय भी 
स्पष्ट है । तो वे नय कितने हैं ऐसी उनकीं सर्याके परिचयकी जिन्नात्ता भी दृत्ति- 
सद्भधत है । जिज्ञासुकी तीसरी जिज्ञासा यह है कि नय तो प्राय एक री लक्षण वाले 
हैं, जो अश्चको ग्रहण करे सो नय है, फिर इन नयोमेसे कोई नथ सम्ग्रक हो आात्ता है 
कोई मिथ्यवा हो जाता है ऐसी उनमे समीचीनता और अप्रसमीचीनताका कारण क्या 
है अर्थात्‌ वे सव नय कैपे ठींक २ कहे जाते हैं श्रौर कतते वे विरुद्ध माने जाते हैं? इन 
तीन जिज्ञाप्ताओका समाधान करनेके लिए झ्व गाथा कहते हैं । 


सत्य याददनन्ता: सन्ति गुणा वस्तु तो विशेषाख्या: । 
यावन्‍्तो नयवादा वचोविल्ासा विकल्पार्या: ॥४८६॥ 


नयोके भैदोका प्रतिपादन --हस गाथामे' जिजासुक्री प्रथम दो रिज्ञात्ताओं 
का समाधान किया गया है ) ६ में प्रथम दुमरी जिन्नात्ताका समाधान जननेके बाद 
उनके नामकी जिज्ञासा आतानीसे प्रमाधानमे भ्रा जाती है, वस्तुमे जितने भी थुरा हैं 
उनने ही नयवाद होते हैं। भ्ौर जितनी भी वचन विचक्षाये हैं वे सब नयशाद ही तो 
कहलाती हैं इससे समझना चाहिए कि नयोवी सख्या वध नहीं सरवी क्योंकि 
प्रत्येक गुशकों विषय करने वाला नय भ्पने आपमे विशेष हष्टसे स्वतत्र है, ऐसे 
फितते प्रकौर नयोके हो सकते हैं ? तो कहना चाहिए कि जितने विस्तारमें गुरा हैं 
उतने ही नय द्वो सकते हैं, तो ग "से परिज्ञानके ध्राधारपर नयोकी सख्या बतागी 
गई है इसी प्रकार वचन विकल्पोके आधार फ़र भी नयोकी सस्या बतायी गई है। 
कारण यह है कि जो विकल्पात्मक हो सो ही तो चय हो सकता है। विश्वेष युखोका 
परिज्ञान होना यह भी विकल्प है, भेदीकरण है भौर बचनके जो विकल्प हैं वे भी 
विकल्प हैं भौर भेद रूप हैं । तो यो जितने भी गुणा हैं उतने नय ही सकते हैं।भ्रौर 
जितने घचनोकी विवक्षा है उतने नय हो सकते हैं | तब समझ लेना चाहिए कि नगर 
भी उतने ही वाम वाला है। गुणोक्रा सबका परिचय तो हो वही सकता, क्धोकि 
उनका प्रतिबोध करने वाले वचन भी नही हैं केवल ज्ञानीके ज्ञानमे भ्रवन्‍्त गुणोका 
प्रतिभास है तो वहाँ वचन नहीं है, नित्रिकला प्रतिभास है । श्रौर जहाँ वचन विकल्प 
हैं ऐसे बडे बडे ज्ञानियोके यहाँ भी पझनर * नास स्पष्ट नहीं हैं । वहाँ भी वचन विकल्प 
जितने हैं उतनी ही शक्तियोका परिचय है । जितनी शक्तियोका ररिचय है उतनी द्दी 
वचन विलास है । तो सक्षेपमेँ इतना समझ लेना चाहिए कि जिस गरुणका निर्देश 
करने वाला जो नय है वह नय उस गुणके नाम वाला बन जाता है | तो कितने चाम 
यें ?चे सभी नाम कहे नहीं जा सकते भौर त बोधमे झा सकते । जितने गुण 


गुणोके सामसे उत्तने चय कहे जा तकते हैं।यो दो' 
हैं जिन जिनको जय विषय करते हैं 


कहे जा 
स्पष्टरूपसे परिचयमे है उप 
जिज्ञासाओका समाधान है कि नयोके वे वे ताम 
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झौर दुधरी जिज्ञासाका समाधान यह हुआ कि नय उठने है झितने कि वस्तुमे गुरा है 
और जितनी वचनकी विवक्षायें हो सकती हैं। , 
अपि निरपेज्ा मिथ्यास्त एवं सापेत्षका नया: सम्यक्‌ | 

अविनाभावत्वे सति सामान्य *िशेषयोश्व सापेक्षात्‌ ॥६६०॥ 


निरपेक्ष नयोमे मिथ्यार्नकी व सापेक्ष नयोमे सस्यकृूयतकी घोषणा- 

इय गाथामे जिज्ञासुकी तीसरा जिज्ञाप्ताका समाधान दिया गया है | जिज्ञासा यह थी 
कि नय कैसे तो मिथ्या अर्थकों विधय करने वाला हो जाता है भौर कंसे यथार्थ 
पदार्थों विषय करने वाला हो जाता है ? समाघान इसका यह दिया गया है कि 
जो मिरपेक्ष नय है चहु मिथ्या होता है और जो स!पेक्षनय है वह यथार्थ होता है । 
ऐसा होनेका कारण यह है कि सामाग्य और विशेष इन दोनोका भ्रविनभिाव है ओर 
वस्तु प्रत्येक सामान्य विज्येषत्मक होती है। तो सामान्य विशेषात्मक वस्तुमेसे यदि 
विशेषकी जाना जां रहा है श्रौर वह जानना निरपेक्ष कर दिया जाय श्रर्थात्‌ केवल 
विशेष ही मात्र रहू जाय तो वह मिथ्या हो जायगा, क्योंकि वस्तु मात्र विशेषरूप ही 
नही है, वह सामान्य विशेषात्ताक है, इसी प्रकार कोई सामान्यक्रा परिज्ञान करे और 
इस तरह परिज्ञान करे कि एक सामान्य ही है वस्तुमे यह आग्रह बना लें धारणा 
संस्कारमे भी यह॑ बात नही होती कि विशेष भी स्वरूप है तब यह नय मिथ्या हो 
जायगा | तो नय मिथ्या होते हैं तव वह निरपेक्ष बन जाता है । वस्तुमे जिस धर्मका 
प्रतिपादन किया जा रहा है उसके भ्रन्दर जो अनन्त धर्म हैं उन्तकी जब अपेक्षा गही 
रहती त्तो वह स्थन मिथ्या हो जाता है । यहाँ इतना स्पष्ट समझ लेना चाहिए कि 
तदगुणको कहेने वाला नय हो तब वह नय कहलाता है भौर गुणके नामपर उसका 
नाम होता है। उनमेसे निरपेश्न भ्रवस्थामि वह विवेचन एकान्त रूप पड जाता है श्ौर 
अन्य भ्रशका निषेत्र वन जाता है और पदार्थे केवल उतना है नही जितना कि निरपेक्ष' 
झवस्थामे जाता है । इस कारणासे निरपेक्षमय मिथ्या हो जाता है, क्योंकि वस्तु 
अनन्त धर्मात्मक हैं उनमेसे केवल एक धर्ममाव् वस्तुको जाना तो वह समीचीन ज्ञान 
नही|है, इसी कारण वह एकान्त विवेचन है, अ्रथवा एक घममंका ज्ञान मिथ्या ज्ञान हो 
जायगा । यदि श्रन्य धर्मोकी श्रपेक्षा रखकर किसी नतयका प्रयोग किया जाता हो तो 
' 5,समीचीन प्रयोग है। यह नय सम्यक नय है क्योकि उप्त सापेक्षमपने यद्यपि वस्तु 
” को ही कहा लेकिन उस ज्ञाताने पदार्थों उस भ्रश मात्र ही नही समझा 

'" “जह नय सापेक्षनयय है श्र सापेक्षमय सम्यक नय हुआ करता है इस 

” जवका समाचान यह है कि तय जब श्रन्य नयोंकी भ्रपेक्षा नही रखता 

ते जाता है और भ्रन्य नयोकी भ्रपेक्षा रखता है तो वह सम्यक 


च् 
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सापेज्षल नियप्रादबिनाभावस्त्वनन्यथासिद्धः । 
अविनाभावोपि यथा येन बिना जायते न तत्सिद्विः ॥१६१॥ 


सामान्य विशेषमे परस्पर सापेक्षता व झ्रचिता मावपना - इस गाथामें 
यह स्पष्ठ किया है कि सामान्य शौर विद्येयमे सापेक्षता क्रित कारणासे है, यहाँ कारण 
बताया है कि सामान्य भौर विशेषमे परस्पर सापेक्षता इस कारण है कि उनमें नियम 
से प्रविनाभाव है | सामान्य न हो तो विशेष नही ठहर सक््ता। विशेष न हो तो 
सामान्य नही रहता । जैसे एक मनुष्यमे सामान्य धर्म तो मनुष्यत्व है भौर विशेष धर्म 
बालपता, वृद्धपना, जवानों श्रथवा विद्वान होना, सुन्दर होना, उदार होना आदिक 
प्रमेक गुणा हो तो यदि सामान्य सनुष्य न घार्में तो विशेष बातें कहाँ बिराजेंगी ? 
कौन जवान बना ? मनुष्प्त्व तो है नहीं | कौन बालक बना ? तो सामान्यक्रा अपन 
लाप करनेपर विशेषका प्रभाव हो जाता है। और, यदि “विशेषका प्रपलाप किया 
जाय कि बालक नही, जवान नही, दृढा नहीं तो मनुष्पत्व विराजेगा कहाँ ? बच्चा 
भी नही, बडा भी नहीं, भौर मनुष्य है तो ऐपा मनुष्य कोई लाकर दिखाये तो सही 
तो विद्येपके बिना सामान्य सामान्य नही हो सकता । तो लो सामान्य श्ौर,विज्ञेष ये 
दोनो प्रविनाभावी बन गए । तो जब इसमे सापेक्षता है तब ही ,तो यह अ्रविनाभावी 
हुआ । एकके बिना दुसरा नही होता ऐसा जहाँ देखा जाय वहाँ अ्विनाभाव समझना 
चाहिए! सामानन्‍्यके बिता विश्ष सिद्ध नही होता भौर विशेषके बिना सामान्य सिद्ध 
नहीं होता, इप्त कारण यह वात युक्तिमद्भत है कि इन दोनोमे श्रविनाभाव है परस्पर 
भ्रविनाभाव होनेके कारण ही दोनोंमे सापेक्षता है । तो जब सामान्य भौर विशेषमे 
सापेक्षता है वो इसमे सो कोई एक निरपेक्ष रूपसे सामान्यक्रों ही जाने तो वह सम्यक 
कंस हो सकता है ? श्रथवा भ्रन्‍्य दूसरे धर्को जाने तो निरपेक्ष होकर जाननेसे तो 
मिथ्यानय-बनता झौर सापेक्षताकी पद्धतिसे जाननेपर वह सम्यकनय हो जाता है। इस 
प्रकार जिज्ञासुकी तीसरी जिज्ञाताका समाघान दिया गया है । 


अस्त्युक्को यस्थ सतो यत्रामा यो गुणो विशेषात्मा | 
तत्पर्यायविशिष्टास्तन्ममानो नया यथान्नायात्‌ ॥५६२॥ 


नयोके विषयभूत तत्त्वोके नामपर नयोके नामका «निर्देशन --नथोके 
क्या नाम होते हैं इस सम्बन्धभे इस गायथामें सकेत दिया है। भ्राचाये ,कहते हैं कि 
जिस द्रव्यका जिस नाम वाला कोई विशेष गुणा कहा जाता है उस ग्रुणकी पर्यायोसे 
विशिष्ट भ्रौर उस गुणको विषय करने वाला न्य भी नयके नामसे कहा जाता है, 
पर्थात्‌ जितने गुण पदार्थमे विवक्षित किए जाते हैं वे जिस जिस नाम वाले हैं उनको 
प्रतिपादत करने वाला भ्रथवा जानने वाला तय उन्हीं नामोसे पुकारा जाता है। इस 


ध 
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गाथामे नयोके नामकी कुञ्जी दिखाई गई है । जो विषय हो उसका जो नाम हो उसी 
विपयके भ्रागे लय शब्द श्रौर जोड़ देनेपर उस नयका पुरा नाम हो जाता है। प्रव 
तक जितने नयोके प्रयोग किए गए है उनमे यही कुझ्जी श्रपनाई गई है । व्यवहार 
कहते हैं भेद करनेकी | भेद करनेकी बात जिस सयके विषयमे भ्रायी है,उस नयका 
नाम व्यवहारनय हो गया। पर्याय कहते हैं अशकों । परदार्थके अंद्यको विषय करने 
वाला जी नय है उसे पर्यायाथिकनय कहते है। द्रव्य कहते हैं उस समस्त ग्रुण पर्यायो 
के पिण्डको उम द्वव्यकों जो विषय करता है उत्तको द्रव्याथिकनय कहते हैं । तो भब 
तक जितने नयोके नाम निकले हैं उन नामोसे भी यही प्रकट होता है कि नय जिसको 
विषय करते हैं उनके नानपर ही नयोके नाम रखे गए हैं । बस यही कुल्जी समस्त 
नयोंके सम्बन्धमे लगेगी । 


अस्तित्व नाम शुणः स्यादिति साधारण: सतस्तस्य । 
तत्पर्यायश्व नयः समासतोस्तित्वनय इति वा ॥५६ ३॥ 


नयोके तामकरणकी पद्धतिका एक हृष्टान्त - नयोके नामे विषयोके नाम 
पर रखे जाते हैं इस बातको हृष्टान्त पूर्वक इस गाथामे दिखाया है। जैसे द्रव्यमें 
प्रस्तित्व नामका एक गुर है उस गुणकों विषय करने वाले नयका भी नाम श्रस्तित्व 
नय कहा जाता है, द्रव्यमे जो ६ साधारण गुण हैं उनमे प्रथम गुरा श्रस्तित्व है । 
भस्तित्व गुणा उसे कहते हैं जिस शक्तिसे पदार्थका भ्रस्तित्व कायम रहे । यद्यपि पदार्थ 
में भ्रस्तित्व गुण मिराला करके नही है । जो भ्रस्तित्व गुणा पदार्थका श्रस्तित्व कायम 
रखता हो, पर पदार्थ ही स्वय इस रूप है इस ही बांतका भेद करके भ्रस्तित्व गुणके 
नामसे बताया गया है तो ऐसे अस्तित्व गुर हो जो कि एक साधारण गुंण है उसको 
विषय करने वाला जो नय है उस नयका नाम श्रस्तित्वनय कहलाता है इस कुब्ज्जी 
के भनुधार धस्तित्व गुराको विषय करने वाले नयका नाम श्रस्तित्वतय कहां है। 
इसी प्रकार भ्न्य नयोके ताभ भी समझता चाहिए । उसके लिए कुछ झौर भी दृष्टांत 


दे रहे हैं। 


कत्‌ तव॑ जीवशुणोस्तवथ वैभाविको5थवा भाव: 
तत्पर्यायविशिष्ट: कह त्वनयो यथा नाम ॥98४॥॥ 


नयोंके नामकरणकी पद्धत्तिका द्वितीय हृ्टान्त--जीवमे एक कतृत्व 
गुए है धथवा कहो, वह कतृत्व नामक विभाव वेभाविक भाव है। उच्त कतृत्व 
पर्यायकी विप्य करने चाला जो मय है उत्त नवका नाम बतृ त्वनय कहलाता है। 


पते ल्को दी टप्टियोंसे परखना चाहिए एक तो यह कि जो भी पदार्थ होते हैं वे 
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प्रतिक्षरा किसी ने किसी रूपसे परिशमते ही रहते हैं । परिशमन बिना किसी भी 
क्षण पदार्थ नही रहता है, तब हस ही परिश्मन फरने बालेकी उत्त परिष्ठमनक्ता 
मर्द कहा जाता है । तो ऐसा क्तृत्व सभी पढाधाँमे पाया जाता है। झौर पभी 
अवस्था्रोमे यह कतृ त्व होता है लेकिन जब किप्तीकों यह ग्रसत्तोप होता कि पदार्थ 
है, उसका परिणमनेका स्वभाव है, परिणमता रहता है उपमें कततपिनकी मया बात 
भायी ? कर्तापन तो वहाँ समझते प्राता है जहाँ कोई जीव कुछ बल लगाकर कुछ 
चुद्धि लगाकर या श्रम करके करता हो किसी पदार्थमे कुछ वहाँ कर्ता नाभसे व्यवहार 
होता है। तो इस दृष्टिसे प्रव दुमरा प्रकार सुनो! दूपरे प्रशारमे यह तो ने होगा 
कि कोई पदार्थ किसी दूपरे पदार्थों कर देता हो, क्योकि प्रत्येक् वस्तु अपने भ्रापमें 
स्वतन्र है, किन्तु जीव द्रब्यमे यह देखा जायगा कि यह सन्तारी आशी घर मकान 
झादिकको तो नही करता यह तो बात ठीक है, पर उप्तमे जो क्रोध, मान, माया, 
लोग विकल्प तरज्भु भादिक उठ रहे हैं ऐसा परिणमन होता इस वस्तुके स्दभावमें तो 
नहीं है । जीव तो ज्ञान शक्तिरूप है, चैतन्य स्वभावचान है, उसमें फ्राधादिक विकारों 
का प्रवकाश नही है स्वभावमे यदि विकार हो तो विकार ही स्वभार बन गया, भौर 
के कभी फिर छूट न सकेंगे। तो ये विक्वार प्रात्मकी शक्तिणेमे वही हैं फिर भी 
उपाधिका निरम्मित्त पाकर इनमे विकारहप परिशमन होता है । इस स्थितिमे इस जीव 
को विकारका कर्ता कहा जाता है भौर तब कहना कि जोचमे क्रो क्तृ त्व है मान 
करत त्व है, इस तरहकी पर्यायोको जो विष करे ऐसे नयका नाम है कतू खनय । इस 
नयने यह वत्ताया है कि यह जीव विकार भावका कर्ता हैं। अथवा जो विकल्प विचार 
उत्पक्ष होते हैं उनका कर्ता है । यह पर्यायाधिकनयकी बात है। जिसमे निदचयनय 
यह भालक देता है कि परमार्थतः ऐसा नहीं है । तो इस प्रकार एक्त कतृ त्व पर्यायकी 
जो विषय करे उस धयका चाम करत स्व नय है इसमे भी वही कुछ्जी आयी कि जो 
नय जि प्रकारके तत्त्वकों विषय करता है उस तत््वका जो नाम रखा गया हो उस 
ही प्रकारका नाम उत्त नयका रखा जाता है । 


अनया परिदाटया किल नयचक्र' यावदस्ति वोद्धव्यम्‌ । 
एक धर्म प्रति नयोपि चैंकेक एवं भवति यतः ॥५६४॥ 


नयोऊके मामकरणकी पद्धतिसे शेष तयोके दामकरणकी शक्येता भौर 
उनकी गणवाको बीजभूत कथन--नोंके वामकी जो पद्धति बतायी यई है उस 
पद्ध तिसे सभी गयोंके सम्बन्धर्में बात जान लेना चाहिए। इसका कारण यह हैं कि 
एक एक घममके प्रतिनय भी एक एक है। जितने वस्तुमे धर्म हैं, भश्ष हैं उतने रूपसे 
पर्योयरूपसे उन सब भशोको जान सकते वाला चेय भी होता है तब बितने घर हैं। 
प्रश हैं तय उतने कहलायेंगे भोर जो जो नाम उन झश्षोर्क प्रद्विद्ध हुए उन्ही उन्हीं 


सप्तम भाग [६६ 


तांमोसे नयोके नाम भी व जायेंगे । जैसे पदार्थमे ज्ञान गुण है तो ज्ञान गुणाकों सम: 
फाने वाला जो नय है उसको नाम ज्ञाननय है। शभ्रात्मामे एक दान क्षक्ति भी है, 
उसको समभाने वाला जो नय है उत्तका नाम दर्शननय है । तो जितने भी वस्तुमे अद 
हैं, भेद हैं पर्याय हैं उतने ही नय हुमा करते हैं। हमे उन समस्त, प्रशोका बोध मही 
है श्ौर न उवका नाम प्रसिद्ध है पर वे अंश हैं और उनका जानना बनेगा, तो उनके 
भी नतयक्रा विकास है उस समपयमे और जिन शब्दोमें उतका नाम होगा उन्हीं शब्दोमे 
नयोका भी नाम होगा । इस तरह यह,सिद्ध होता है कि नय उतने हैं जितने कि 


पदार्थमे धर्म हैं श्रथवा वचनकी विवक्षायें हैं श्लौर उ नयोके माम वे ही+है जो नाम 
नयके विषयभून तत्त्वोके हैं। . 


सोदाहरणो यावान्नयों वशेषणविशेस्यरूप: स्थात्‌ । 
व्यवहारापरनामसा पर्यायाथों नयो-च द्रव्याथ: ॥१६६॥ 


' सोदाहरण व विशेषण विशेष्य माक्रूप नयोंकी व्यवहारनयरूपता-- 
उक्त गाथामे सकेतमे बताये गए विषयको और भी स्पष्ट रूपसे इस गाथामे कहा है । 
जितने भी उदाहरण सहितनय हैं झौर जितने भी श्शिपरणा विशेष्य वाले नय है उन 
सबका व्यवहार करते हैं। जिसका दूसरा नाम पर्यायाथिकनय भी है। उसको व्यव- 
हारनय कहा श्रर्थात्‌ पर्यायाथिकनय कहा । उसे द्रव्याथिकनय नही कह स+ते है। 
पदार्थके बहुत गहरे श्रन्तरड्भमे जाकर भी कुछ प्रतिपादन यंदि हो रहा है, कुछ विकल्प 
से समझा जा रहा है किसी भेदको तो उसको विषय करने वाला नथ पर्यायाथिकनय 
होगा द्रव्याथिकनय न होगा, क्योकि जो कुछ भी भेद विवक्षासे कहा जाता है वह सब 
व्यवहारतय है श्रयवा पर्यायनय है। द्रव्यके समभनेके लिए किन्ही भी शब्दोमें कुछ 
कहा जाय वह सब प्रतिपादन व्यवहारनय होगी । द्वव्याथिकनय तो उन व्यवहानयोंही 
समभ्ते हृष्टिमे भ्राता है । जो कुछ द्रव्याथिकनयका विषय है और उसकी श्रपेक्षा 
रखता हुआ व्यवहारनय सम्पक कहलाता है, पर व्यवहा रनयके शब्दोमे जो कुछ विषय 
झा रहा है चह द्रव्याथिकनयका चिषय नही है । 


ननु चोक्लक्षण इति यदि न द्वव्यार्थिको नयो नियमात्‌ । 
कोउसो द्॒व्यार्थिक इति एृष्ठास्तचिन्हमाहुराचार्या: ॥४६७॥ 


समस्त विवेचनोकी व्यवहाररूपता प्रप्तिद्ध होनेषपर निदचयनयक्रि 
स्वरूपको जिज्ञासा-शट्डूगकार यहाँ प्रश्न करता है कि यदि उदाहरण सहितनय 
है या -विनेषण विशेष्य रूप नय द्रव्याथिकनय नही है तो फिर द्रव्याथिकनय क्या कह- 
लायेगा, इसका समाधान करेंगे ? शच्भाकारका यह प्रभिश्नाय है कि उदाहरण सहित 
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बताये जाने वाले कथनको व्यवहारनय' कहेंगे । तो द्रव्याधिकनयके विपयको भी जब 
सष्ट कियां जाता है भौर उदाहरण दिया जाता है ऐसी स्थितिमे भी उसे व्यवहर- 
नय घ्तां दे “धब फिर द्रव्याधिकनय क्या होगा ? इसी तरह विशेषण विशेष्य रूप 
रागादिक हैं; परिचय है उसे भी द्रव्याधिकनय बता दिया तो हव्याधिकवयके विषय 
को उन्हीं शब्दोमें ही तो कहैँगे। जैये कहा जीव ज्ञानमय है। तो जीव हो गया 
विशेष्य ज्ञानमंय हो गया विश्वेषण । भव भी प्रतिपादन करेंगे तो वहाँ विशेष्य विश्व 
पण भावकी प्रक्रिया तो बनती ही है। भव श्रन्तरज्ञ विषय वाले द्वव्यंको भी कहेंगे 
तो वहां भी पिश्लेष्य विशेषशकी पद्धति भ्रा ही जायगी। भौर, यहाँ यह प्रतिज्ञा सी 
कर दी गई है कि जितने भी विशेष्य विशेषण रूप नय हैं वे सब व्यवहारतय हैं ्रथवा 
पर्यायनय हैं तब फिर यह बतलाभो कि ब्रव्याधिकनय कौन सा है ? शद्भाकारकी इस 
जिज्ञाधामे तत्त्वके प्रति प्रेम जाहिर हो रहा है। द्रव्यांधिकनयका जो विषय होता है 
वह इसकी भलकमें धाया है तभी उसे लक्ष्यमें लेकर पूछ रहा है । द्रव्याथिकनेय यदि 
इन सव नयोमें नहीं झ्रावा या प्रतिपादनम नही भाता तब फिर वह नय होता क्या 
है ? इसका समाधान जिज्ञासुनें स्वहितके लिए प्राप्त करना जाहा। झर्बे झाचार्यदेव 
इस जिज्ञासाका समाधान करनेके लिए द्रव्याथिकतयका स्वरूप कहते हैं । 


व्यवहार: प्रतिपेध्यस्तस्य' पूतिपेधकश्च परमार्थः । 
व्यवहारपूतिपेषः स एवं निश्चयनयस्य वाच्यः स्यात्‌ ॥१६८॥ 


निशुचयनयका स्वरूप--व्वग्रहारतय तो प्रतिषेष्य है झौर परमार्थ उप्तका 
प्रतिषेधक है भर्थात्‌ व्यवहारनयने जो कुछ कहा उप्तके निषेष करने वाला निदचयनय 
तब समझ लेना चाहिए कि निदचमनयका विषय भ्रथवा वाच्य व्यवहा रनयका प्रतिषेय 
करतो है । व्यवहार सारी व्यवस्थायें जमा रहा है, संब कुछ प्रतिपादन कर रहा हैं। 
झ्रात्मंततत्वके पम्बन्धमे कुछे जाहिरात भी कर रहा है तब निशचयंनय कैवल एक च्च्स 
घुनेंमे हैं कि वह सबका ना कर जाय, यह भी' नही, तो व्येवहोँरका अतिवोध करेना 
ही निश्चयनयका वाच्य होता है ! झौर इस कीरण यह कथन संमीचीत है कि व्यव- 
हार तो प्रतिषेष्य हैं भ्रौय परमार्थ उसका प्रतिषेघक है, भब इसी विषयकों स्पष्टी- 
करण कररनेके लिए कुछ हंष्टान्त दिए जायेंगे, जिने दृष्टान्तोसे यह विदित' होगा कि 
परमाथ तत्त्व अवक्तव्ण हैं भौर्य परंमोथे तल्वकी दृष्टि करने वालों नये निषचयनेय है ! 
ऐसा निशचयवय सर्वे व्यवहारका प्रतिषेध करने वाला हो रहा है । इस हृष्ठिमें यह 
बांत समायी हुई है कि वयर्वहीरनय जो कुछ कहता है वह यथां्थे नही है। व्यवहार- 
सयने पदार्थमें मेद किया तो निरंचरनय कहता है कि भेर्द नही है। अ्ंशको प्रहेंशा 
किया तो निर्चयनेयं कहता है कि भंश परंमार्यगत नहीं है । इस प्रकार द्रव्याथिकतेर्य 
के कुछ उंदर्हिर्णे दिऐ जायेंगे । 
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व्यवहार: स यथा स्यात्स्सदृद्व्यं ज्ञानवांश्व जीवो,वा । 
नेत्येतावन्मात्रो भवति स निश्चयनयों नयाधिपतिः ॥६४६६॥ 


निरचयनयके विषयका स्पष्टीकरण--उक्त गाथामे यह घताया था कि 
व्यवहार प्रतिषेष्य है भौर उसका प्रतिषेघक परमार्थ है सो व्यवहा सका प्रतिषेध होना 
ही निश्वयनयका वाच्य है। इस कथनसे यह घ्वनित किया गया है कि जो कुछ 
व्यवहारनयसे कहा जाता है वह सब हेय है, निषेष्य है । उसका कारण यही हो सकता 
है कि व्यवहाश्नय जो कुछ कहता है वह पदार्थंका स्वरूप नही है। पदार्थ तो श्रखण्डू 
है, अभिन्न है श्रौर इसी कारण अन्क्तव्य है किन्तु व्यवहारनय उसका भेद _ बदलता 
है । पदार्थ तो भ्रनन्‍्त गुणात्मक ग्रखृण्ड तत्त्व है परन्तु किसी विवक्षित गुणके माध्यम: 
से व्यवहारनय उसका विवेचन करता है। तो यहाँ यह ध्यानमे श्राना, चाहिए कि प्र- 
मार्थका विषय और व्यवहारनय का विषय परस्पर विरुद्ध है फिर भी प्रदार्थभे अविरोध 
है । यही तो स्वराह्मादकी खुबी है कि परस्पर, विरुद्ध धर्मोको एक पदार्थमे अवध्थित 
बताना । पदाथ सामान्य विशेष,त्मक है किन्त्‌ उससेसे सामान्यका या विशेष अशकाः 
ग्रहरा करे सो व्यवहारनय है । तब समझता चाहिए कि व्यवहा रतय॒का यह श्रश है,। 
केवल सामान्य है क्या, केवल विज्वेष है क्या ? वह सब ननिषैत्र - करतेके योग्य है, . 
व्यवहा रसे व्यवहारनयका निषेष निशवयनयका विषय है । जिसे. यो समभिये कि दपुव- 
हारनय गुण गुणीमे भेद बतलाता है तो निश्चयनय कह्ठता है कि ऐसा नही. है।।. भेद 


नही है, तो निश्चयनयका वाच्य श्रर्थ यही हुआ कि व्यवहारमे जो कुछ विषय श्राया 
उसका निषेध करे । 


निदचयनयके, विषयके दो उदाहरण--निश्चयनयके विषधको हृष्ठान्त 

द्वारा इस गाथामे बताया है कि जैसे व्यवहारनय' यह विवेचन करता है कि अयवा 
जानता है कि द्रव्य सतुरूप है, तवनिदचयनय कहता है कि ऐसा नहीं है। उसका 
कारण यह है कि सत्रूप कहनेसे एक सत्त्व गुणका बोध हुआ्ना । पदार्थमे जो झ्स्तित्व 
गुण है उसकी प्रमुखतासे कहा गया किन्तु पदार्थ केवल अस्तित्व गुणमय ही हो ऐसा 
तो नही है, किन्तु भ्रनन्‍्त गुणात्मक है। इस कारण पदार्थकी सत्रूप कहना ठीक 
नही है ऐसा निश्चयनयसे जताया तब-व्यवहारनयकी ब्रातका निषेव निश्चयके द्वारा 
हुप्ता भ्रथवा दूसरा हृष्टान्त लीजिए व्यवहारनयने यह विवेचन किया कि जीव ज्ञान- 
घान है। निश्चयनय कहता है कि ऐसा नही है । तो यहाँ जीवको ज्ञानवान कहलाना 
यह भी तो व्यवहारनयका विषय है। निदचयनयने इसका निषेष्र किया श्रर्थात्‌ जीव 
ऐप्ता नही है। व्यवहारनय जैसे कहता है कि जीव ज्ञानवान है तो निः्चयनवथेके 
विषयमे क्यो नही है ऐसा ? यो नही है क्रि जीव अनन्त गुणोका झखन्ड पिण्ड है। वे 
प्ननन्‍्त गुण पभिन्न प्रदेशी हैं। तो वह पदार्थ पमिन्न रहा। झब ऐसे उस प्रखण्ड 
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पदार्थमें गुरा गुरंगीका भेद करने मिथ्या है। कैसे वहाँ ज्ञान भ्रलग हुआ, जीव अलग 
हुआ झोर फिर जीव ज्ञानवाला है इप्त तरह बताया जाय ? वहाँ तो जीव ही उम्त 
रूप है जैसा निदर्चयनयने देखा, पर कथनमे कहनेपर भेद भा ही जाता है | तब व्यव- 
द्वारनयका जो विषय है, भेद है उसका निषेध मिष्चयनयके द्वारा हुभा । यों ही 
समभिये कि जितना भी विवेचन है प्रतिपादन है वह तब अशरूप होगा, इसी कारण 
वह भिथ्या है। उत्त परमार्थ स्वरूपके सम्बन्ध निश्चयनय कुछ नहीं कहता, केवल 
व्यवहारनय की कही हुई बातका निषेव करता है। 


व्यवहा रका परमार्थ प्रतिबोधनमें प्रयास--यक्षै यह न समझा चाहिए कि 
निएचयनयने व्यवहारनयका निपेध किया तो व्यवहारनय मिथ्या ही कहता होगा सो 
भी एकान्त नही है । व्यवहारनय निएमचयनयके विपयको समक्ानेका भरप्तक प्रयास 
करता है । तो उसका प्रयास निशर्चयनयके विषयके लिए हो रहा है, ्रतएव उसे 
एकान्ततः भ्रयथार्थ नही कह सकते,_ प्रतएव प्रतिपादन ही यथार्थ नहीं हो पाता । 
दूसरी बात ऐसी भी जिशासा हो सकती है कि जब निदचयनय केवल निषेष ही 
करता है त्तो यह बतलायें कि कि निशचयनयने क्या कहा ? श्नौर निदचयनयका विषय 
क्या समझा जाय ? उत्तर तो प्रसद्भमे स्पष्ट है। जो ही निश्चयनयका विषय है । 
झौर, इस विपयसे यही घ्चनित होता है कि पदार्थ अ्रवक्तव्य स्वरूप है भौर पदार्थ 
अवक्तव्य है । इन छब्दोमे भी प्रतिपादन हुआ | ऐसा प्रतिपादन भी परमार्थनयको 
स्वीकार नहीं करता । पदार्थकी श्रवक्तन्यताका वर्णन भी तो वक्तव्य बन गया । त्तो 
ऐसा कोई सोच सकता था कि व्यवहारूय तो भेद करनेकी बात कुहे भौर निश्रयनय 
उसे झवक्तव्य बता दे तो इतना भी बताना वक्तव्यपनेका सुच रू बना, प्रतिपदन हुग्ना । 
किसी अछमें भेद बना तो यह भी परमार्थंसे स्वीकार नहीं है। झवक्तव्य है भिरंचय, 
इसकी सूचना निषेषसे स्वय हो जाती है। यो यह सिद्ध हुआ कि निरचयनयका विषय 
व्यवहार निपेध्य है, और इसो प्रसज्भमें यह भी जान लेना चाहिए कि निएचयनय नपो 
का अधिपति है, इससे भागे भौर नय विकल्पका अवकाश नही है । 


नतु चोक़ लक्षणमिह नयोस्ति.सर्वोपषि किल विकल्पात्मा । 
तदिद विकल्पाभावात्‌ कथमस्य नयलवमिदसिति चेत्‌ ॥६००॥ 


सर्व विवेचनोकी व्यवहारनयरूपता सिद्ध होनेपर निरचयनयमे नय 
लक्षणत्वके भ्रभावकी शका--छद्भाकार कहता है कि पहिले तो यह विवेचन किया 
शया था कि द्वव्यनय विकल्पात्मक होता है भ्र्थात्‌ नयोका लक्षण ही विकल्प बताया 
था, लेकिन द्रव्याथिकनयका जो ,स्वरूप कहा जा रहा है भ्रथवा निश्चयनयका जो 
विषय बताया जा रहा है उस प्रतिपांदनसे तो यह स्पष्ट पता है कि इसमे विकल्प 
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हो कुछ पड ही नही रहा, व॒ग्ञोकि निश्चयनयने तो केत्रल निषेध किया । विकल्प कुछ 
श्राया ही नही । तो जब निश्वयनयमे दिम्ल्प न आया तो उसको नय फंसे कह दिया 
जायगा ? नयका जो लक्षण किया गया वह लक्षण घटित हो तब उप्तको नय कहना 
चाहिए | भ्रव विकल्प निवप्॒चय्वयमे बता नही रहे तो निशचयनयको नयथ न कहा जा 
सकेगा। अब इस शड्धाके समाष्रानमे कहते हैं । 


तन्न यतोस्ति नयत्व॑ नेति यथा लक्षितस्य पक्षत्तात | 
पत्षग्राही च नयः पक्तस्य विकल्पमात्रत्वात्‌ ॥६०१॥ 


निशचय्ननयक्रे विषयका प्रतिपादन - श्राचायंदेव कहते हैं कि उक्त शब्धा- 
कारकी शद्भू। संगत नही है श्रर्थात्‌ निश्दयनय विकल्प त्मक नही है ऐसी उसकी दृष्टि 
श्रभी भ्रानत है। क्योकि निर्चयनपम भी तो नही यह विकल्प श्रा रहा है, सो पहिले 
बताया ही गया कि निश्चयनयफा वाच्य नहीं श्र्यात्‌ निपेव है | सो' यह निपेव ही 
उसका एक पक्ष है | भौर पक्षक्रा ग्राहक्न ही नय होता है श्रौर पक्ष ही विकल्पात्मक 
होता है। सो पहिले नयका लक्षण बिकल्प बत्ताप्रा ही था | यहाँ निशचयमयमे निपेध 
रूप विकल्प पडा है। जो किसी पक्षको ग्रहण करे ऐसे ज्ञानकों भ्रथवा उप्तका प्रति" 
प.दन करने वाले चचनको नय कहते है, तो व्ववहार्तयमे तो नाना भेद विषय पड़े 
किन्तु निश्ववनय उस निपेवरूप पक्ष हीं ग्रहणमे प्राया तो निषेध पक्ष तो आया वही 
निशचयनयक्ता विक्टप है | तो जै5 व्यवहारनय किसी भेदका घर्मका प्रतिपादन करने 
से विकल्पात्मक है यो ही तिएचयनग्र व्यवहारनयके विषयभूत पदार्थका निषेध बता 
रहा है सो वह भी विकल्पात्मक है । तो विऋ्ल्पात्मकपना लक्षण जैसे व्यवहारनय 


में घटित होता है उसी प्रकार निव्चयनयमे भी घटित होता. है। इस विषयको 
और भी सुनो 


] 


प्रतिपेष्यो विधिरुपो भच्ति विकल्प: स्वम विकल्पत्थात | 
पूतिषेधकी विकल्पों भवति तथा सः स्वय लिपेधात्मा ॥६०२॥ 


विधिरूप प्रतिषेष्य व्यवहारतयकी विकल्यरूपताकी तरह प्रतिषेघक 
निरचयनयकी भी निषेघमय विकल्परूपता - जिस प्रत्गर व्यवहारनयका विषय 
प्रतिषेष्य कहा गया है वह विधिरूप विकल्प है स्प'्ट विकल्पात्मक होनेसे उप्तके 
विकल्नात्मकपनेमें सन्देह नहीं किया जा रहो इस ही प्रकार प्रतिपेघक जो रूप है 
निषेधात्मक जो शभ्राशय है वह भी विक्ल्परूप है |. इन दो मथोके प्रसड्भमे ये ही दो 
तत्त्व आये कि प्रतिपेध्य शोर प्रतिषेधक थे वो प्रकारके नय हैं। तो प्रतिषेध्यमे तो 
नाना विधिरूपताका पक्ष पडा है और प्रतिषेघकमे मिपेघरूप पक्ष पडा है तो विसी 
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पशक़ों ग्रहण करे उमीहो नये कहते हैं तो यो व्यवह जय भी नय है भौर विकला- 
त्मक है दगी अक्यार निश्वयनय भी विकल्पात्मक है प्रतएव नय है। 


तल्लच्ण्मायें च॑ यथां स्थाहुपयोगी कल्प एवेति | 
अधरलिपयोगः किल वाचक हद निर्विकल्पस्थ ॥६०३॥ 


अधथक्वितिपरियमन ज्ञानस्य स्थात्‌ क्रिलोपयोग |ति | 
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नाथक्रितिपरिणमर्न तस्य स्थाददुपयोग एवयथा ॥६०४॥ 


नेति'निपेधात्मा यो नाहुपयोगः सदोधपच्लातू । 
मे अंथकारेण पिना नेतिनिंपेधावधो पशूत्यत्वात्‌ ॥६ ०४॥ 


प्रतिपेष्य औरे प्रतियेत्षक दोनों नयोंकी विकल्पात्मकताका स्पष्टी 
करण--उक्त प्रधज्भरमे यह बताया गया था कि व्यवहारतय प्रतिपेध्य है, निश्वयनय 


प्रतिंपेघक है भौर दोनों ही विकल्यांत्मक हैं। इतमे व्यवरहास्तय अ्रतिपेष्य है भौर 
विकल्पात्मक है | $स प्रम्बन्धमे कोई शद्भा नही की गई किन्तु अतिपेषक निश्वयनय 
विकल्पात्मक कसे हो गया “यह श्द्धा उठायी गई थी। भौर उसका समाधान यह 
दिया गया कि प्रतिपेषक तय भी विकल्पात्मक है इस ही भावकों इन इलोकों द्वारा 
पपष्ट किया जाता है। देलिये / पदार्धका उपयोग हो उसीको तो विकल्प कहते हैं । 
दिकह्पर्की पर्थ क्या है ? किप्ती पदार्षका ग्रहरा होता, उपयोग होना यही तो विकल्प 
हैं और पर्दार्थका उपयोग ते हो प्रनुतयोग रहे उंसे निविकल्प कहते हैं । तब यहाँ यह 
निर्णय कर लीजिए कि वह उपयाग वंधा है ? ज्ञानका पदार्थाकार परिणमन होता 
लात है । श्रौर जब ज्ञानका , अ्र्थाकार प्रिणमन न हो, उप्तमें 
किसी परदार्थकों ग्रशेश ते भाये तो वह प्रनुधधोग कहलाता है। तो उपयोग पर पहुप- 
यीग कहलाता हैं । तो उपयोग और प्रेनुपयोगकी ऐंसी स्थिति है । अब प्रदँ गेह परख 
लीजिए. जैसे व्यवहारतयका विषय उप: गऱ। है, वहाँ प्र्थाकारका विकल्प है री 
यहाँ निदचयनयकी निषेधात्मक ब्रोध है भौर वह निषेषक ज्ञांत,भी एक पक्ष है त॑ 
को भ्रभुपयोगी नही कहा जा 


पका प्रहण किया । तो यो सनिदचयनय' 
40 हे भी उपयोग ही है । उपयोग उसे कहते हैं जिस श्ञातमे पदा्थकार 


र | हो । तो मिदवयर्मे मगर निषेवात्मक हूपसे भ्र्थात्‌ काल परिएमन वे हीता 
शा हक जब ज्ञान भी 7 हो सकता था, पर होता रहता है निश्वृयतयके 53 
मं यही धिद्ध के हैं कि मिशवयंतय भी उपयोगात्मक है भौर उप्योगकों है 
(पी केक कह शिख्य हुआ कि व्यवहारतवक्री तरह निश्वयतण भी 


विकल्प कहते हैं। गो 


यही तो उपूोग कह 


् 


न 
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विग्ल्पात्मऊ होता है । 


जीवो ज्ञानगुणः स्यादर्थालोक बिना नयो नासी । 
नेति निपेधान्मत्प/दर्थालोक बिना नयो न्ासी ॥६०६॥ 


श्र्यानोकके बिना प्रतिषेष्य व प्रतिषिघक दोनो नयोकी उपपत्ति न 
होनेसे विकल्पात्मकताकी सिद्धि व्यवहारमयके समान निदचयनय भी विकल्पा- 
त्मक है इप गतका हृष्टान्त इस गाथामे दिया गया है। जिस प्रकार व्यवह्टारनय यह 
कहता है कि जीव ज्ञानगुण वाला है तो ऐसे क्थनमे यह बात ज्ञात्त हुई कि यह नय 
पदाथथेको विषय किए बिना नही हुमा । इसमे शर्थालोक पडा हुआ्ना है। अथ लोकका 
श्रथे यह है कि पदार्थक्ा ज्ञान होना । तो जैसे व्गवहारनयमे भर्थालोक है, अर्थ प्रकाश 
के विना व्वयहानयकी प्रवृत्ति नहीं है उवी प्रकार निर्वयनयका दिषय है निषेध 
अर्थात्‌ ऐसा नही हैं इस प्रकारका प्रतिपेधक नय निषेवको विषय करमे वाला होता 
है। तो उसका विपय निषेव हुप्रा । निषेबरूप पदार्थक्रा परिज्ञान हुप्रा तो निश्चयनय 
भी अर्थलोकके बिदा नही होता । तात्पर्य यह है कि जैसे विषय बोध व्यवहारनयमे है 
उसी प्रकार विपय वोघ निश्चयनयमे भी है, और विपय चोध होनेने विकल्पात्मक 
हुआ ओर विकल्पात्मक होनेसे नयका लक्षण निव्चयन्यमें भी घर्टित हो गया । शत: 
निशचयनयको नयऊे लक्षणसे बहिभू'त नही मान सकते । 


स यथा शक्षिविशेष॑ समीद्षय प्श्चिदात्मको जीवः । 
न तथेत्यपि पक्तः स्यादमिन्नदेशादिक समीक्ष्य पुनः ॥६०७। 


प्रतिषेष्य शौर प्रतिषेधक दोनो नयोमे पक्षग्राहिताकी समानता-- 
निशुचयनयको विकल्पात्मक सिद्ध करनेके लिए उक्त गाधामे जो उदाहरण बताया है 
उसीका स्पष्टीकरण इस गाथामे किया जा रहा है। जीव ज्ञानगुणा वाला है अथवा 
जीव चिदात्मक है ऐपा कथन व्यवहारनयका विषय है । तो यहाँ जीवकी विशेषज्ञ क्त 
को देखकर यह समभा गया कि जीव चिदात्मक है। तो यह एक पक्ष ही तो हुमा 
तो अनन्त धर्मात्मक पदार्थमिंसे क्रिसो ॥शकता ही ग्रहरा करना तो हुआ । तो जैसे यह 
भेदक विचार एक पक्ष है उसी प्रकार अभिन्न अ्रखण्ड जीवको समभाक्तर यह कहना 
प्रथवा समझता कि जैसा नही है श्र्थात्‌ व्यवहारनयने जो यह समझाया कि जीव 
चिदात्मक है तो निशचयनय कहता है कि ऐसा नही है | तो ऐसा नही है ऐसी हृष्टि 
करनेमे भी तो कुछ विषय आया | वह भी तो एक पक्ष है। तो जैसे व्यवहारनयमे 
विधिका पक्ष है तो निश्चयनयमें निधिका पक्ष है और जो पक्षक्रा ग्रहण करे उसे 
नृय कहते है। तो नयके लक्षशमे बताया गया पक्ष ग्राह्मयता विकल्पात्मकता ये दोनो 
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रिइचयनयमे भी पाये जाते भौर व्यवहारनयमे भी पाये जाते । अत, नि३चयनयमें नम 
का लक्षण वरावर घटिन होमा है ! 


अयालोक विकल्पः स्यादुभयत्राविशेषतोषि यत 
न तथेत्यस्य नयत्व स्पादिह पत्षस्थ लक्षकत्वाच्च ॥६०८॥ 


प्रतिषेष्य और प्रतिषेवक दोनो नयोमे प्रर्थालोककी श्रविशेषता---उक्त 
गाथासे जो स्पष्टीकरण किया गया है उस होको युक्तपूर्वक यहा पुन बताते हैं। 
देखिये । ध्रर्थप्रकाश रूप विकल्प याने प्रदार्थ विषय हुए हैं इस प्रकारका विकल्य व्यव' 
दारतय झौर तिश्चयनय दोनोमे ही समान है । इमी काररा जैसे व्यव्हारनय विधिको 
विपय करनेसे तय कहलाता है। उसमे नयत्ञा लक्षण सुघटित है इसी प्रकार वे 
नही है । इस प्रकारके निपेघका विषय किग्य निर्चयन-ने तो ऐसा मिश्चयनयर्मे भी 
नयपना है, क्योकि व्यवहारत्यसे जेसे विधि क्षकां आलम्बन किया.है उसी. प्रकार 
निशचयनयते निषेवपक्षका भ्रालम्बन किया है । तो पक्षका आरालम्व करना व्यवहा रके 
समान निदचयनयमें भी घटित होता है । श्रत निश्चयनयक्रों नि्चिषय नही कह सकते, 
तलिविक्लप नही कह सकते भौर इसी कारएश उसमे मपका लक्षण घटित नहीं होता, 
यह भी नही कह सकते, इससे यह सिद्ध है कि निशचयनय निषेध कर्नेकी बात समझा 
कर भी नयरूप है । उसमे निषेवका वियय पड। हुप्रा है । के 


एकाजग्रहणादिति पत्तस्य स्यादिहांशधर्मत्व म्‌ । 
। न तथेति द्रव्याथिकनयोस्ति मुल यथा नयतूस् ॥६०६॥ 


दोनो नयथोमीे स्व!स्व्र पक्ष क्ता ल्दिंश-व्यवहारन की तरह निशचयनय भी 
पक्षात्मक है-इप बातका बरणंत इस गाथामें किया गधा है। पक्ष उसीको कहते हैं जो 
एक प्रज्जुकों ग्रहश् करे | तो व्यवहारनयमे किसी एक धमंक्री विधि की थो तो व्यव- 
हारवयने एक अज्जको प्रहहा किया । तो निदचयनयने भी तथा न इस तरहके प्रजकी 
ग्रहण किया भौर इस पक्षमे श्रशका ग्रहरा है। तब निषेधका विपय करने वाला 
मिइचयनय भी एक भशक्को विषय करनेके कारण पक्षात्मक माना जाता है। तिर्षि 
कल्पता तो उनके कहना चाहिए जहाँ न विधिका पक्ष रहता है भौर न मिपेधका पक्ष 
रहता है । वहाँ वो जो पदार्थ णैत्ता है चही मात्र मान गहे हैं। उसके सम्बन्धमे चिधि 
था मिपषेघ सम्बन्धी विकल्प तरग सही रहते । तो यों व्यवहारनयकी तरह निश्चमतम 


भी एक नय लक्षण युक्त सिद्ध होता है । 
काइतूमसिद्ध न नेति निश्वयनयस्य तस्यव पुन 
चस्थुनि शक्तिविशेषो यथा तथा तदविशेषशक्तित्वात्‌ ॥६९१०/ 
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प्रतिषेषकनयमें एकाज़ ताकी सिद्धि -यहाँ कोई ऐसी श्ाशद्धो न करे कि 

मिश्चथमयमे एकाशपना सिद्ध नहीं है। तिश्चयनयर्मे भी एकागता बराबर है । निरच- 
यनयका विधय क्या ? निषेघका तथा न जैमे कि व्यवहार घताता है, वह नही 
तरहके विषय करने वाले निदचनयमे एकागता श्रसिद्ध नही है इसका कारण है कि 
डोसे वस्तुमे विशेष शक्तियाँ होती हैं उत्त ही प्रकार उभमे ग्रविशेष शक्ति भी होती है। 
पदार्थ सामान्य -शेषात्मकं होता' है श्लौर श्रामाग्य विशेषात्मक पदार्थ ही प्रमाणका 
विषय है । श्रव उस वस्तुमे सामान्य अ्रश् ती द्रव्याधिकनयक्षा विषय है | तबसे निश्चय 
नयका विषय कड़ लीजिए और विश्येष अश परययाथिकनयका विपय है, इसीको व्यव- 
हारतयका विषय कहियेगा । तो श्रव यहाँ यह परख लेंगे कि विशेषकों ' विषय किया, 
ह ्मे वस्तुके एक अगको विषय क्या और निदेचयनयने निपेघको विषय किया, तो 
विशेषका निषेयरूप अश है सामान्य पझ्रश्मे सामान्य भ्रशक्रा विषय किया निदचयनपने 

पऐैयो निरचयनयमे भी एफागता सिद्ध ही है। तो निश्चयनयमे एकागपना स्रिद्ध है 
इसी कारण पक्षग्राह्मता पिद्ध है ईसी कारण पिकल्पात्मकता पिद्ध है। भत 
निरचयवयको नय कहना युक्तिसद्भत ही है | 


, नज्ुःच व्यवहारमयः सोदाहरणों यथा तथायमपि । 
भवतु तदा को दोगो ज्ञानविकल्पाविशेपतों न्‍्यायात्‌ ॥६१६५॥ 


' *स यथा व्यवहारनयें: सदनेक॑ स्यातज्चिदात्मंकी जीट/!। 
तढ्तिरनयः स्वपक्ष चदतु सदेक॑ चिदात्मत्ववतियेत्‌ ॥६१२॥ 


निइचयनयको सोदाहरण माननेकी भ्राशका श्रब यहाँ शद्भाकार यह 
फह रहा है कि जैसे व्यवहारतयकों उदाहरण सहित बताया श्रथवा यो कहा गया कि 
व्यवहारतय उदाहरण सहित हता है तो इस ही प्रकार निद्चयनयकों भी उदाहररख 
सहिम माना जाय तो यो सिद्धान्त कहा जाय कि निदचयनय भी उदाहरण सहित होती 
है । तब इसमें क्या दोष झ्ाता ? जब ज्ञान विकल्पकी श्रविशेषता दोनो जगह हु 
व्यवहारनयमे भी ज्ञान विकल्प बना हुआ है और निशचयनयमे भी ज्ञान विकल्प बना 
हुआ है तो इस ज्ञात विकल्पकी समानताके कारण व्यवहारनयकी तरह निश्चयनयकों 
भी उदाहरण सहित सान लिया जाना चाहिए, फिर उसका निषेघष क्‍यों किया जा 
रहा है ? उदाहरण सहित कैसे मान लिया जाना चाहिए उसके लिए हृष्ठात रूपमे 
सुनिये ! कि व्यवद्दास्तथका उदाहरण रख लीजिए सत्‌ श्रनेक है श्रथवा जीव चिदा- 
त्मक है। और निशचयनय का उदाहरण रख लीजिए कि सत्‌ एक है, जीव सत्‌ है, 
तब यह ऐसा यह देखेंगे कि व्यवहारतयते सत्‌को अनेक बताया तो उम्से विपरीत 
निश्चयनय बी रहा है कि सत्‌ एक है, तो व्यवहारत्थका जैसे वह उदाहरण है तो 
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निश्चयनयका यह उदाहरण द्वो गया कि सत्‌ एक है भौर जैसे व्यवहारतयमे यह 
उदाहरण था कि जीव चिदात्मक है ऐसे ही यहाँ निश्चयनयमे यह उदाहरणा हो गया 
कि जीव चित स्वरूप है । तो ऐसा कहनेसे व्यवहारनयकी त्तरह|निश्चयनय भी उद्दा- 
हरण सहित हो जांता है।झौर, यह भी विदित हो जाता है कि निर्वयतय 
व्यवहा रमयसे भिन्न है । व्यवहारतय और तरहसे विकल्का कर्ता है, निश्चयनय उसमे 
विपरीत विकल्पका कर्ता है । तब व्यवहारतयकी भाति निदपचयनयकों भी सोदाहरण 
मान लेना चाहिए । 


न यतः सह्वरदोषों भवति तथा सर्वशूल्यदोपश्च । 
से यथा लक्षणमेदाल्लक््यविभागोरत्यनन्यथासिद्धः ॥६१३॥ 


दोनो नयोमे लक्षणभेद न मानकर समानता माननेपर दोषापत्ति 
बताते हुए उक्त शक्ाका समाधान--उक्त शद्धाके समाधानमे इस गाथामे यह कहा 
जा रहा है कि यदि व्यवहारनयकी भांति निर्चयनयकों भी उदाहरण सहित मान 
लिया जाता है तब सकर दोष भर सर्वे शुल्यताका दोष भ्रानेक्री नौबत भ्राती है, क्यो 
कि व्यवहारनयका मुल लक्षण यह है कि जी भेद करे सो व्यवहारनय है। भौर, यहाँ 
निशचयनयको उदाहरण सहित भान लेनेपर भेद बन जाता है | तो यहाँ भी भेद 
का ही ग्रहण हुआ । तो व्यवहा रनय भौर निश्चयनयमे फिर कोई झन्तर नही रहता । 
थो सकर दोष झायगा । व्यवहार ,भौर निश्चय दोनो एकमेक बन गए भौर तव सकर 
दोप हो गया । व्यवहार निदचय बन ग्रया, निश्चय व्यवहार वन गया तो क्‍या रहा ? 
कुछ न रहा। थो सर्वशुन्यताका दोष श्राता है । श्रव इस बातकों सुनिये ! कि उदा- 
हरण सहित निरचयनयके प्रतिपादनमे भेद कैसे सिद्ध होता है। जैसे निश्चयनयका 
उदाहरण दिया कि सत्‌ एक है तो यहा यह निहार लीजिए कि सत्‌ तो बन गया 
लक्ष्य भौर एक बन गया लक्षण, जिसके विपय में कहा जा रहा है वह तो है लक्ष्य भौर 
जो कुछ वात बताई जा रही वह है लक्षण, तो सत्‌ एक है ऐसे फथठमे लक्ष्य क्षण 
का भेद भिद्ध सोता है, भौर जो भेदको विपय करे उसे व्यवहारनय कहा गया है । यो 
निदचयनय झौर व्यवहारनयमे सकद दीप हो जाता है । इसी श्रकार दूसरे उदाहरण 
में भी देखिये ! निदचयतयका दूधरा उदाहरण शद्भाकारने यह दिया है कि जीव चित 
है। तो जीवको चित स्वरूप कहने पर भी जीव तो लक्ष्य ध्िद्ध होता है भोर उसका 
लक्षण चित प्िद्ध होता है । तो, जीव लक्ष्य है चितृ लक्षण है, इस तह लक्ष्य लक्षण 
रूप भेद यहाँ वन गया । भौर, जितना भी भेद है यह व्यवह्सरतयका विषय होगा । 
जद निइचयवयका वियय नहीं होता । प्रद यदि निश्चयनयक्रों उदाहरण सहित मान 
लिया जानेके कारण निएवयनयकां भी विपय भेद मान लिया जाता है तो सेंकरपना 
झौर स्व शुस्यता ये दोनो यहाँ मली प्रकार घिद् हो जाते हैं। तव न निश्चय रहा 


सप्रुम भांग [ ७६ 
भ्ौर न व्यवहारमय रहा । फिर लोक व्यवंहों रक्ी पद्धति भी नष्ट हो जायंगी। पत 
यह वात मान लेना चाहिए कि निर्चयत्यका विषेय निषेध॑ नही है और वहाँ 


शहरण नही । निश्चयनय उदाहरण रहित है भ्लौर किसी भी प्रकार प्रतिपादनके 
योग्य नही है । 


लक्षणमेकस्य सतो यथाकथज्चिच्रथा द्विधाकरणम्‌ । 
व्यव्हारस्थ तथा स्थात्तदितिरथा निश्चयस्य पुनः ॥६१४॥ 


व्यवह्ा रनय व.नि३चयनयके लक्षणमें परस्पर सप्रतिपृक्षता - व्यवहार- 
नयका लक्षण तो यह है कि एक ही अ्रखण्ड सत्‌ पदार्थमे जिस किसी भी प्रकार झाव- 
इयक समझा जाय वहाँ भेद कर देनो श्रर्थात्‌ सत्‌मे भेद बतलाना व्यवहारंनंयका लक्षण 
है । भ्रव देखिये | निदचयनयको लक्षण ठीक इससे विपरीत है। सत्‌मे श्रभ्ेंद बंत- 
लाना यह निशचयनयका लक्षण है । तो भेदेकी जांत तो बंतलायी जा सकती है; 
प्रभ्नेदेकी बात भेद किए विना समझाई नहीं आा सकती भर भेद करके समरमकांया 
गया तो इसका प्रथें यह हुआ कि व्यवहारभयके द्वारा परमार्थके विषयको समझा 
गेया है, पर परमार्थकं विषय सीधे किन्‍्ही शब्दोसे दता दें ऐसा नही ही सका है । तो 
इससे यहें सिद्ध है कि व्यवहारनयमे तो उदाहरण हो सर्कंता है । क्योकि उदाहरण तो 
ज्ेद सिद्ध करता है पर निदेवयनयका उंदाहरणं नही होता, न इंधमें विशेषण विशेष्ष्य 


भाव बन सकता। उदाहररंण हो भौर विशेषण, विज्येष्य भाव बंने तो वेहू सव व्येवहर- 
नये बन जायेगा | 


अथ चेत्सदेंकमिति वा चिंदेण जीवोथ निश्चयो वंदति | 
व्यवह्रन्ति्भावो भरवति सर्देकेस्य तंदूद्धिधापतते: ॥६६१४॥ 


निरचयनयुको वचन ,प्रयोगमे उदाहृत किये जानेपर अनिष्ट दोषा- 
पत्तिका प्रसग--यदि शद्भांकारके कथनके अनुप्तार सतृको एक मान लिपा जाय 
भ्रथवा चित्‌ ही जीव है.ऐसा मान लिया जाय और इसक़ा निरचयनयका उदाहरण 
बताया जाय तो व्यवह् रनय भ्ौर निश्चयनयमे कुछ भी भेद न रहेगा ।ये जो दो 
उदाहरण छाद्धाकारने दिया है वे उदाहरग तो व्यवहावयमे हो गाभित हैं। सत्‌ एक 
है ऐपा कहनेपंर भेद तो सिद्ध हो हीं गया | यह संत्‌ फिर एक हैं। वहाँ कल्पतामे दो 
जगह उपयोग बना | तो वह व्यवहा रनयको विषय हुआ भौर जब कहा जीव स्त है 
तो यो जीवको चिंत्स्वरूपे कहनेसे भी जीवमे भेद ही सिंध होगा। ती यो निश्चपनय 
का कुछ भी उदाहरण दिया जाये तो वह भेदपरक हो जानेसे व्यवहारिनयकों ही' उदा- 
हरण बनेगा, निर्चेनेंपयका उदाहरण न कंहा जा सकेंगा । शे्ु।कारने सिश्चर्यतयमे 
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जो दो उदाहरण दिया है, सत्‌ एक है भौर जीव चित्‌ है, ये दोनो ही उदाहरख व्यव- 
हारनयके बनते हैं निष्यमयके नहीं । यह वात किस प्रकार घटित है,सो झगली गाथा 
में कहते हैं । “ 


एवं सदुदाहरणे सल्लर्य॑ छत तदेकमिति । 
लक्षणलक्ष्य विभागो भवति व्यवहारतः से नान्यत्र ॥६१६॥ 


अथवा चिदेव जीवो यदुदाहियतेप्यभेदबुद्धिमता । 
उक्त बद्लापि तथों व्यवहारनयों न परमाथ! ॥६१७॥ 


, सत्‌ एक है यों निश्चनयका उदाहरण मानमेपर होते वाज्ली दोषा- 
प्रत्तिका विवरण--धद्भाकारझा जो उदाहरण है भिश्चयनयके सम्वन्धमे कि सत्‌ 
एक है तो इसमे देखिये ! कीसे दोष श्रा रहा है। जहाँ यह कहा कि सत एक है वहाँ 
सत्त तो बन गया लक्ष्य भौर एक हो गया, किन्तु लक्षण श्रौद लक्ष्यका भेद व्यवहार 
नयमे ही,होता है, निएचयतयमे नही होता। छाद्धुकारने दूसरा उदाहरण दिया है 
मिएचयके सम्बन्ध कि जीव चित है। तो यहाँ भी परख लीजिए कि जीव तो हो 
ग़थां लक्ष्य झौर चित वन गया लक्षण, तो थहाँ भी लक्ष्य लक्षणका भेद बच गया 
प्रौर जो भेदृका वियय कदे उसे व्यवहारनय कहते हैं । यद्यपि ड्ाकारते इन दोनो 
उदाहरणशोका बहुत प्रयास करके भेद बुद्धिकी शोर लाकर बताया होगा लेकिन उसका 
सयुक्तिक किचार करनेपर यह ही सिद्ध होता कि उदाहरण मात्र ही भैदको उत्पन्न 
कर देता है। वह वितना भेद परक उदाहरण है यह बात तो अलग है, यह तो एक 
उसकी मीमासाकी बात है, लेंकिन उदाहरण देते, ही यहाँ भेद सिद्ध हो जाता है, भौर 
जो भेद हैं वह.व्यवहरमयका विपय है, भिश्चयनतयका विषय नही है इससे यह सावता 
चाहिए कि जिठने भी भेद व्यवहार हैं वे सह व्यवहान ही हैं । 


. एवं सुसिद्धसंकर दोपे रुति सर्वशल्यदोप* स्थात्‌ । , 
, निरपेच॒स्थ नयलाभावात्तल्लच्षणाद्रमावत्रात्‌ ॥६ १८ 


'ब्ृक्त प्रकार व्यवहार व निदद्ययनयमे सकरदोष होनेपर सर्चे घुस्यताकै 
दोषकी प्रसक्ति >व्यवहारनूयकी भाँति ,तिर्भपतयको भी सोदाहरण मान लितेपर 
सर्व श्कर दोष हो जाता, है, तो व्यवहारनव झौर निः्चयनय दोनो एकमेंक ह्टो-जाते 
हैं उनमे विषयमेद नही रहता भौर यो, सदर दोष होनेपर यहाँ सब घुन्मताका, दोष 
झ्राता है । हाँ यह बात तो, जरूर थी कि व्यवहारतय उदाहरण सहिंत है झौर व्यव- 
हारनय निदचुयनयकी भ्रपेक्षा रखकर प्रयुक्त होता है, क्योकि विरपेक्ष तिश्चयनवक्ा 
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प्रयोग गुगुकारी नही होता, उसमे नयपत्तेका लक्षण नही झाता । लोकव्यवहार नयकी 
भाँति तिश्वयनयक्रों भी उदाहरण सहित मान लिया जाय तो उदाहरण देनेमे तो 
भेद ही बनता है । भर भेद जैसे व्यवहारतथका विषय हो वैसे हो उदाहरण देनेके 
निरचयतयमे भी विबय बन गया तो श्रव यह कैसे कहो जा सकेगा कि यह तो व्य- 
चहारनय है भ्रौर यह तिश्चयनय है ? जब व्यवहारनय धौर सलिश्चयनयमे सकरपना 
धरा गया तो उनमेसे कौन टिके ? और कौन मिटे ? फल यह होगी कि न व्यवहार 
तय रहेगा भर न निरवयनग्र रहेगा ! यो सर्जशुन्यताका दोष झाता है। इंस कारण 
यह निर्णय रखना चाहिए कि भेद विषय्र वाला तो व्यवक्वारनय है और शभ्रभेद विषय 
वाला निएचयनय है। श्रथवा विधिपरक तो व्यवहारनय है श्लौर निषेधकों ही विषय 
करने वाला निश्चयनय है । विशेषण विश्वेष्यमाव भौर उदाहरण व्यपहारनयसे 
सभव हैं । 


ननु केवल सदे० हि यदि वा जीवो विशेशनिरपेक्षः | 
भवति च तदुदाहरणं भेदाभाधत्तदा हि को दोष ॥६१६॥ 


अपि चैव प्रतिनियत व्यब्हारस्थावकाश एवं यथा । 
सदनेक॑ च सदेक जीवश्चिद्द्रव्यमात्मवानिति चेत्‌ ॥६२०॥ 


केवल सत्‌ है या जीव है ? यो निश्चयनयका उदाहरण मान लेनेका 
शद्भाकार हारा प्रतिपादन--अत्र यहाँ शद्भाकार कहता है कि यहाँ सतु एक है 
ऐसा कहनेसे भी व्यवहारनय बना दिया ! जीव चित्‌ है, इस कथन्कों भी व्यवहार 
नयने बता दिया, क्योकि यहाँ शब्द दो बोले गए हैं । जब उत्तमे विशेषण विशेष्यभाव 
पना डाल दिया है, और यो भेद डालकर उसे निश्चयनयका उदाहरण नही माना जा 
है! है तो चलो मत मानो ! लेकिन इतना तो भाव लो कि निइ्नयनयका उदाहरण 
केवल सत्‌ इतना भर कहना है। सत्‌ इतना ही शब्द बोल देनेपर भ्रव विधेष/ग विशे- 
ध्य भाव कहाँ बनेगा ? श्रौर उसका उदाहरण भी क्या मिलेगा ? तब तो इसको 
तिएचयनय समझ लोजिये ! तो यहाँ जब सत्‌ इतना हो कहा तब कोई दोष नहों 
श्राता | इसी प्रकार जीव चित्‌ है इतना कह देने भरसे उदाहरण और विशेषण 
विशेष्य भावकी कल्पना करके इसे भी मिएचयनयका विषय नही मानते तो चलो मन 
सानो ! किन्तु 'जीव” इतना भर शब्द तो निःचयनयका विषय बन जायगा, फिर तो 
कोई दोष नही आता । व्यवहारनयका झचकाश तो वहाँ है जहाँ भेद नजर आ्राता हो । 
सत्‌ एक है, इतना कहनेमे भी भेद डाल दिया और उसे व्यवहारतय बना दिया। 
लेकिन 'सत्‌” इतना कहनेमे क्या भेन डालोगे ? चह तो व्यवहारनयका दिषय न 
बनेगा । उसे तो निश्वयनयका उदाहरण मानो इसी प्रकार जीव चित्त्वरूप है, इसमे 
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भेद डाल दिया, श्रौर उसे व्यवहारधयक्रा विषय बना दिया । लेकिन कोई पढ़ कहे कि 
जीव तो इतना कहने भरसे तुप क्यो नही मिश्चयनयक्रा उदाहरण मान लेते ? तो ये 
निदचयनयके उदाहरण हैं, भौर श्रापको उस तरए निश्चयनयकों उदाहरण सहित 
मान लेना चाहिए । श्रव इस शद्धाका उत्तर'कहते हैं । ं 


न यतः सदिति विकल्पों जीवः काल्पनिक इति विकल्पश्च । 
तत्तुद्धम॑विशिष्टस्तद्वाहुपचर्यते स यथा ॥६२१॥ 


उक्त उदाहरणोकी भी घर्मोपचार होनेसे निर्चयनयक्रीं भ्रविषयता - 
उक्त गाभामे क्षद्धुकारने यह कहा है कि जीव है, सत्‌ है चित्‌ है भ्रादिक रूप तो 
निदचयनयके विषय हो जाना चाहिए। उप्त शद्भुके समात्रा5मे यह गाथा कही गई 
है । शद्धुका रक़ी उक्त शद्धा ठीक नही है, क्योकि सत्‌ इतना भी कोई विकल्प पड़े 
अथवा जीव इतना भी कोई विकल्प हो तो ये दोनों ही विकल्प कल्पत हैं भ्रर्थात्‌ 
किसी अर्थको लेकर, विशेषश भावकों लेकर यह शब्द बना है। भिन्न-भिन्न धर्मोसे 
युक्त होनेके कारण उन उन धर्मों वाला बत्ताया जाय उदार्थ तो यह उपचारसे कहा 
जायगा । जिस घर्मकी जब विवक्षों होती है उेंस घमंसे युक्त ,वस्‍्तुकों कहना यह उप- 
चारसे होता है। यच्यपि शद्ध[कारने विदोषण वाला द्वितीय शब्द हटाकर केवल यही 
प्रयोग किया कि सत्‌ है, जीव है, लेकिन इतना भी कहनेपर भिन्न धर्मेका सकेत होता 
हैं। भ्ौर, उस धर्मसे युक्त पदार्थका निर्देश होता है श्रतएवं यहाँ भी भेद उपस्थित हो 
ही गया, श्रौर जहाँ भेद श्राये उसको व्यवहार कहते हैं । इस कारण सत्‌ है जीव है, 
इतनी भी प्रयोग निर्चयनयमें होता नहीं है । “का 


जीवः पूणादिमतः संज्ञाकरणं यदेतदेवेति । ह , 
जीवनगुणरापेज्षो जीवः पाणादिमानिहास्त्यर्थात्‌ ॥ह२२॥ ० 


- निरचयनयके उक्त उदाहरणमे धर्मोपचारका स्पष्टीकरण--जीव 
है, सत्‌ है, ऐसा एक एक शब्द कहनेमे भी धममं का उपचार होता है, यह बात जो वक्त 
गाथामे कही गईं है उसका स्पष्टीकरए। इस गाथामे किया गया है। जैसे कहा जीव 
है तो जीवका अर्थ क्‍या है ? जो प्राशोकों धारण करे उश्तको जीव कहते हैं। या जो 
जीवन 'गुणकी भ्रपेक्षा रखे उसे जीव कहते हैं। तो लो यहाँनीव मात्र द्दी कहा तो भी 
यह बोध हुमा कि जो भ्राणोंसे युक्त हो सो जीव है, अथवा जिसमे जीवत्व गुण ही था 
जीव है । तो यहाँ प्राशादिमात होना या जीवन गुएा/सापेक्ष होना यह बात तो शब्द 
बोलेगेसे घबनिंत हो गई । तो लो, अब भेद झा गया कि यह पदार्थ भी है नो प्राण 
जोता है, भ्रथवा जिसमे जीवन गुण रहता है, ये सब बातें केवल एक शब्द कह्ेविपर 


सप्तम भाग [८३ 


भी भरा जाती है । तो यो कुछ भी उदाहरण देवें वे सब भेद साधक है श्रौर जो भेद 
साधक वचन है वे सब व्यवहारनममे ही गमित हैं । मु 


यदि वा सदिति सत्सतः स्यात्संज्ञा सत्ताशुशस्यसापेन्षात्‌ । 
लग्ध॑ तदनुक्रमपि सद्भावात्‌ सदिति वा गुणी द्वव्यम ॥९२३॥ 


गुणसापेक्षता होनेसे उक्त उदाहरणकी निशूचयनयविषयता-- एक 
शब्द बोलनेपर भी धर्म विशिष्ट वस्तुका बोध होता है और वहाँ उस घर्मका वस्तुमे 
उपचार इलता है इमके स्पष्टीकरणके लिए इस गाथामे द्वितीय उदाहरणमे आलो- 
चना की गई है। जैसे यह कहा गया कि सत्‌ है तो सत्‌ यह नाम सत्‌ ग्रुणकी श्रपेक्षा 
रखने वाले पदार्थेका है। याने जिसमे सत्त्व गुण हो उसे सत्त्व कहते हैं । सत्‌ गुण न 
कहे तो भी श्रौर बात न कहनेपर भी यह बोध तो हो ही गया कि अस्तित्त्र युणसे 
सहित है । तो यहाँ सतुमे सीधा यह विकल्प नही उठाया क्रि वह द्रव्य है या ग्रुण है 
तो भी बिना हो कहे भी सत्‌ इतना मात्र कहनेसे यह विकल्प उठ जाता है । यह पदार्थ 
सत्‌ है इसका भाव यह है कि प्रह पदार्थ अस्तित्व गुणसे युक्त है। इसमे सत्ता धर्म 
पाया जाता है भर इस तरहकी दृष्टि रखनेसे यहाँ भेदका बोध हो गया | पदार्थ है 
उसमे सत्त्व गुण है , तो लो सत्त्व गुणा भ्ौर वह गुणी पदांथे ऐसे वह दो भेद कर 
दिए गए । इससे समभना चाहिए कि जितने भी विकल्पात्मक ज्ञान हैं श्रथवा भेद 
साधक विज्ञान है वह सब व्यवहारनयका विषय होता है | देखो ना, केवल इतना ही 
कहा कि सतत लिकिन विद्वान श्रोताओकों तो यह भास ही जायगा कि यह कहा जा 
रहा है। जिसमे सत्त्व गुण है ऐपः यहाँ पदार्थ है तो गुर गुणीका भेद हो ही गया 
भौर यह भेद व्यवह्ारनयका विषय है इस कारणा इसको निशचयनयका उद्याहग्ण 
नहीं कहा जा सकता है । 


यदि च विशेषणश्‌ल्यं विशेष्यमाज्न॑ सुनिश्चयस्याथथ: । 
द्रव्य गुशो न य इति वा व्यचहारलोपदोषः स्यात्‌ ॥६२४॥ 


विशेषण शून्य विशेष्यमात्रको निःचथ्रनयका उदाहरण भाननेकी 
समालोचना --यदि कोई छद्भाकार यहाँ ऐथी मनमे शद्भूा। रखे कि किमी शब्दके 
बोलनेपर कोई विशेषण वाली बात ही दृष्टिमे श्रा जाती है तो इस स्थितिमे दिमागको 
नही लगाया । छब्द तो बोल दे, पर विशेषण रहित विशेष्यका ही ध्यान रखे तो यो 
विशेषण रहित विशेष्य तो निए्चयनयका विषय माल लिया जागया | यदि कोई 
विधेकी ऐसा झपना विवेक बनाये तो सुनो । इस तरह ही दृष्टि बनाकर श्थवा विशे- 
पर रहित विशेष्यको ही दृष्टिमि रखकर वह कुछ भ्रागे पढ रहा है तो इस स्थितिमे 
चाहे द्रव्य झौर गुशकी सिद्धि हो जाय परन्तु पर्याय तो सिद्ध होगी ह। नहीं । जो शदद 
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चोला उमर धाब्दसे जो विशेषण घ्वनित्र होठा है उपको तो ह्टिमे लेना ही नहीं है 
इस झाग्रही दाद्धाकारकों भौर उत्त दाव्दके द्/रा धर्म विशिष्ट जो धर्मी समझा जाता है 
केवल उप्त विधोषपको ही वाच्य समझता है तब तो छाब्शार्घ भी ख़नम हुप्रा, विशेष 
भाव न रहा, पर्याय भी सिद्ध न हों सका | तो यो जब पर्याय भी घिडध न हो सकेगी 
तो व्यवहार कहाँ रहेगा ?े उप्तका ही लोप हो जायगा । जैसे भानो कहा जीव प्ौर 
जीव दान्दका भर्थ यह हैं कि जो चैतन्य प्राग़ामे जीवे था दशा प्रा तसे जीवे, जहाँ 
जीवन गुणकी वात हो उसको जीव ऋहते हैं। भ्रव दाव्द बोलकर जौवकी विशेषता 
तो दृष्टिमे रखी नहीं, फल क्या हुप्रा ? प्रसाघारण धर्म गायव हो गया । जब अध्ता- 
घारण ध्ेक्रा ही ध्यान न रहा तो प्रसाधारण धर्म विशिष्ट ही तो गुण द्रव्य जाना 
जाता है। किसी पदार्थकी पहिचान प्रससांधा"एा धमंसे होती है। प्रव यहाँ श्रताधारण 
चर्मका तो रुपाल ही नहीं कि ॥ जा रहा है तो फिर द्वव्यका भी बोध कैसे हो ? 
गुणक' भी बोघ कैसे हो ? फिर तो कहीं ल्‍ोघ हो ही नहीं सक्तता। सर्व प्रकारकी 
तोथ प्रदत्तिकः लोप होगा, व्यवहारका भी लोप होगा, व्यवहारका भी लोप हो 
जायगा । यह एक महान दोष आवा है यदि विशेषश रहित विशेष्यकों ही निश्वयनग 


का पिपय स्पीकार किया जाता है । 


तस्मादवसेयमिद यावदुदाहरणपूर्वको रूपः । 
तावान्‌ व्यवहारनयस्‍्तस्थ निपेधास्मकस्तु परमार्थः ॥६२५॥ 


सोदाहरणरूपोकी व्यवहारनयरूपतता व निश्वचयनयकी निषिधात्मक्न्ता 
को निर्णय--६ुस कारण ऐसा ही निर्णय रखना! चाहिए कि जितता भी उदाहरण 
पूर्वक कथन चनेगा वहु सब व्यवह्‌ रनय बनेग। । क्शेकि कथनमे कोई शब्द ही त्तो 
बोला जायगा धझौर शब्द घातु निष्पन्न होता है।घातु किसी एक प्रपनी क्रियाको 
बताता है। उस क्रिवामे रहने चालेको धातु निष्पन्न शब्द बनाते हैं तो शब्ो द्वारा 
कोई विशेषशकी बात ही तो प्रकट हुई । ऐसी स्थितिमें श्रश ही जाता गया, भेद ही 
समझा गया । तब कुछ भी उदाहरर दें कुछ भी वचन बोलें उस वचनमे भेद ही पिड्ध 
होगा । और, सेद सिद्ध होनेके कारण वह ज्यवहारनय बनेगा । फिर नि३चयनय क्या 
बनेगा ? तो यही फहना पडेगा कि व्यवहारका जो निषेवक हो सो तिशचयनय है। 
निएचच पनयमे लक्ष्य कुछ न रहा हो ऐसी बात नही है । निरचयनयमे लक्ष्य है । किमी 
का बोध है जिसके बलपर ही तो व्यवहारका निषेष किया जा रहा है। यदि कोई 
किसी सम्बन्धमें यह कहे कि ऐसा नहीं हैं तो ऐसा कहने वालेके यह ज्ञान तो बना हीं 
है कि ऐसा है। भले ही उसे न कहे, पर तथ्य मालुम हो तभी कोई झतथ्यका निषेध 
कर सकता है कि ऐसा नहीं है। निरचयनयमें तथ्यका पता है, उस अखण्ड सद॒का 
परिचय है, जिसके वलपर ही यह निश्चयनय निषेध करता है व्यवह्ारका कि ऐसा 
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नही है । तो निइचदययका विषय निषेध है भौर व्वपहारनयका विषय भेद हैं। 
जो भेदकों सिद्ध करे सो व्यवहारनय है श्लौर जो व्यवह्ारका निषेघ करे सो 
व्विवियनय है । 


ननु च व्यवहारनयो भवति च निश्चयनयों विकल्पात्मा । 
कथमाद्: प्रतिपेधो5स्त्यन्यः प्रतिषेधकश्चकथमिति चेत ।६२ ६। 


व्यवहारतय व निश्चयनय दोनोके विकल्त्रात्मक होनेपर व्यवहा रको 
प्रतिषेष्य व निशरुचयनयको प्रतिषेघक माननेके कारणकी जिज्ञासा-- 
हाड्भाकार यहाँ श्रपता एक प्रश्त रख रहा है कि जब व्यव॒हारनय भी विकल्पात्मक है 
श्रौर निदग्यनय भी विकल्पात्मक है फिर यह भेद कंसे बन गया कि व्यवहारनय तो 
प्रतिषेष्य होता है श्लौर निदवयनय उसका प्रतिषेषक होता है। तब दोनो ही मय 
विकल्पात्मक है | वोनो नयोक्री विकलवात्मकता भली प्रकार प्िद्ध की गई है । यद्यपि 
निद्चयनका विषय निषेध कहा है इतनेपर 'पी विकल्पात्मक भी सिद्ध किया गया | 
निएचयनयमे न का तो बोध हुआ । तो निषेबरूप विकल्यका करने वाला निशरचयनय 
है हम बातका भले प्रकार समर्थन किया गया है । तो जब व्यवहारनय भी विकल्पा- 
त्मक है श्रौर निदपचयतय भी विकल्पात्मक है फिर यह भेद कैसे डाला जा रहा है कि 
व्यवहारनय तो निषेत् करने योग्य है और निश्चयनय उसका प्रतिषेबषक है। कोई 
उल्दा कहदे कि व्यवहारनय तो निषेषक है, निरचयनय निषेष्य है विकल्पात्पक्की 
समानता होनेपर फिर उनसे एक कोई प्रांतषेध्य हो दूधरा प्रतिषेधक हो यह अन्तर 
कैसे बना ? श्रव इस शद्भूके उत्तरमें कहते है । 


न यतो विकल्पमात्रमर्थाकृतिपरिणत यथा दस्तु । 
पूतिपेष्यस्य न हेतुश्चेब्यथाथस्तु हेतुरिदठ तस्य ॥६२७॥ 


व्यवहा रके प्रतिषेष्यत्वमे श्रयथार्थनाकी कारणरूपता - शद्भु/कारने जो 
उक्त धाद्डा की है वह घिना विचारे की है। तथ्य यह है कि व्यवहार प्रतिषेच्य है श्रौर 
निदचयदय प्रतिषेवक है ऐसा अन्तर होनेका कारख यथार्थता शभ्रौर श्रयधाथेता है, 
” विकल्पात्मकपना नही है । विकल्पात्मकपना होनेसे ही कोई प्रतिषेघक बने श्ौर कोई 
प्रतिषेष्य बने तब तो उक्त शद्भा ठीक हो सकती थी, लेकिन विकल्पात्मकताके आधार 
पर तो यहाँ प्रतिषेष्य शौर प्रतिघेचकुपनेकी वात ही नही है, किन्तु जहाँ श्रयथार्थता 
है वह प्रतिपेष्य है, जहाँ श्रथार्थता नही है चह प्रतिपेवक है। प्रतिषेव करने वाले 
नयमें भी विकल+ पड़ा है लेकित वह चिकल्प निपेषक है और व्यवहारनयमें भी 
विकल्प पडा है, वह विकल्प प्रतिपेष्प है । अब इम ही तथ्यकों झगली गाथामें 
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स्पष्ट करते हैं | 


व्यत्हारः किल मिथ्या स्वयमपरि मिथ्योपदेशकश्च यतः | 
पूतिपेध्यस्तस्मादिह मिथ्याइप्टिस्तदर्थदप्टिश्व ॥६२८॥ 


व्यवहा रके प्रतिषेध्यत्वमें मिथ्योपदेशकत्वक्री कारणता--.व्यवहारनय 
मिथ्या होता है, क्योकि वह स्वय मिथ्या उपदेश करने वाला है । भौर, इसी कारए 
से व्यवहारतय अर्थात्‌, मिथ्योपदेशक वचन पतिपेध्य हैं द्र करते योग्य हैं और ऐसे 
व्यवहा रनयके विषयपर जो दृष्टि देते हैं, तद्रप श्रद्धा करते हैं वे मिथ्याह्षष्टि जोब 
हैं। जैसे कहा जीव ज्ञानवान है, ती ऐसा कथन करके जीवके स्वरूपपर दृष्टि पहुंचाने 
का प्रयास किया गया है। और, यहा प्रयास निर्चयनयके विषयफा लक्ष्य करनेके 
लिए किया गया है | जीव परमाथ्थेसे कैसा है में कैसा हु ऐसा समभझमेंके लिए इस 
व्यवहारतयका प्रयास हुआ्ना है कि मैं ज्ञानमात्र हु, में ज्ञानवान हूँ । लेकिन उस प्रयोजन 
को भूल जायें कोई भौर व्यवहारनयने जिस विधिसे कुछ कहा है उस ही विधिका 
श्राग्रह करले जैसे कि इस प्रसजुमे यह कहा गया कि जीव ज्ञान वाला है तो व्यव- 
हारतयसे यह समझाया कि जीव एक पदार्थ है, ज्ञान भी एक पदार्थ है भर ज्ञान जीव 
में वाया जाता है ऐसा यदि कोई समभझले तो भी जीवके तथ्यपर तो नहीं पहुचे । 
बल्कि उसे जीवसे निराला और ज्ञानसे निराला समझ लिया । श्रौर, ऐसा यदि कोई 
समभ रखे तो उसे सम्यग्हस्टि तो न कहा जा सकेगा । तो व्यवहारथय जिस वचनोमे 
प्रपना विषय कहता है उन वचनोका जितना अ्र्थ है उतने ही भ्रर्थका भ्रनुदरण करके 
केवल वही मान लेवे और प्रयोजनकों भूल जाय तो उसका यह कथन मिथ्या हो जाता 
है । भौर, इसी कारण यह प्रतिषेध्य है जैसे कि निरचयनयने वताया कि व्यवहा रमयने 
जो कहा है सो परमार्थसे नहीं है । तो यो व्यवहार प्रतिषेष्य बना, भव उस व्यवहार- 
तय पर ही जो चले भ्रनुशरण करे ऐसी श्रद्धा रखने वाला पुरुष मिथ्याहृष्टि है, उसको 
ध्ान्तिका मार्ग मिलना असम्भव है । 


स्वयमपि भृतार्थत्वाक्भगति स निश्वयनयों हि सम्यक्त्वम्‌ | 
अविकल्पवदतिवागिवस्यादनुभपैकगम्यव च्यार्थ: ॥ ६२६ ॥ 
यदि वा सन्यभ्दष्टिस्तद्चृष्टिः कार्यकारी स्पांत्‌ । 

तस्मांत्‌ स उपोक्षयोनोपादेयस्यदुल्यनयवादः ॥ ६३०॥| 


निश्चयनयकी यथार्थता व उपादेयता--निदचयनय स्वय,यथार्थ विषयको 
प्रतिषादन करने वाला है, इसी कारण उसे भुतार्थ कहते हैं भोर वह सम्यकहूप होता 
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है । इस ही निएचय तत्तवके प्राश्रयसे पम्यवत्व प्रन्‍्द होता है। घद्यपि यह निश्चयनय 
वित्र ल्यात्मक है इसने निषेघरूप विकल्प पडा है तो भी बहु भ्रविकलप जैसा ही होरहा 

क्योकि मिश्चपनय सब प्रज्ञारके भेद विकल्पोझा मिपेष करने वाला है। तो जहाँ 
समत्त भेवहष्टिसि हटाया वहाँ जो दृष्ठिमि श्रापा, दृष्टिमे ध्रोया इस कारण तो विक- 
ल्वात्मक है परन्तु वश कोई विधिविकलप है नही, इस कारण प्रविकल्प ज॑ता ही 
प्रतीत होता है । निश्वयन्य वस्तुन, चचनके ध्रगोचर है। यद्य पि निश्वपनयका विपय 
गहाँ निपेष तताया गया है, वह प्रतिपेत्रगम्प है । यो निपेघरूप चचनकों उसका विपय 
बताया है फिर भी वह वचनके अ्रगोच र जसा ही है। निश्चयत्यका वाच्य क्‍या है ? 
६ मे नयने किस विषयको समझता है ? यह वात तो झनुभवगम्प है। प्रनुभवसे नि३चय॑ 
नयके विषयका बोध होता है । यद्यत्रि ग्रनुभवको दशा मिविकल्य दशा है श्रौर निश्चय 
नयकी दक्ा सविकल्प दशा है फिर भी निरचयनयके भ्रकरणमें कौन सा तत्त्व श्राया ? 
इसक्रा स्पष्ट परिचय भ्रनुभवका हो हो पाता है| झ्त्तएवं निश्चयनय वचनके श्रगोचर 
माना गया है । वचनके हारा जो कुछ कहा जायेगा वह समस्त विवेचन किसी 
किसी प्रकारसे वोधरूर ही होगा भ्रौर वह विक्चन व्यवहारनयका ही विषय बनेगा । 
झत यह निरंय बना कि निदचयनय निपेधरूपसे ही वक्तव्य है। विशेष निश्चयनय 
वचनके श्रगोचर है, ऐसा निरचयनयके विषयक्ता श्रद्धान करने वाला जीव सम्यग्हृध्टि 
है और वही कार्यकारी है। अपनी अनन्त प्रमुगाका विक्रात्त कर धदाके लिए ज्ञाना- 
ननन्‍्दमय हो जाता है,। ता जितकी दृष्टि जिप्तके श्राधववसे निर्मल पर्यायोका प्रवाह चल 
उठता है ऐप्ता'वह निदचयनर्य उपादेग़ कहा गया है । श्रौर इस निवचयनयक्रे श्रतिरिक्त 
जितने भी नयवाद हैं वे व्यवहारवाद हैं भर श्रप्राह्म है उसके विषयभूत भेदका 
आश्रय करनेसे शान्ति भ्रथवा मोक्षकी भ्रवस्था प्रकेट नही होती है। यो निरचयनय 


यथार्थ है और व्यवहारनय मिथ्या है। इसी कारण निदचयनयको प्रतिपेधक कहा है 
झौर व्यवहा रनयको प्रतिपेध्य कहा है । 


ननु च व्यवहारनयों भबति स सर्वोषि कथमभूताथः 
गुशपययवदूद्॒च्य यथोपदेशात्तथानुभूतश्च ॥ ६३१ ॥ 


अथ किमभूताथेत्व दृव्याभावोष्थवा शुणाभाव ह 
- उभ्याभाणे वा किल तथोगस्यात्यूभावसादिति चेत्‌ । ६३२ ॥ 


वस्तुस्वरूपप्रतिपादक व्यवहा रनयकी श्रभूतार्थताके कारणकी जिज्ञासा 
यहाँ शड्भाकार कहता है ,कि व्यवहारनतय सारा ही कैसे अभूनाथ हो जायगा ? जैसे 
व्यवहारनयमे यह उपदेश है कि द्रव्य गुण पर्याय वाले होते हैं भौर॑ ऐथा उपदेश सर्वज्ञ 
देव और मह्॒षियो द्वारा हुआ है भौर झनुभव भी यह बताता है' क्ि प्रत्येक पदार्थ 
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गुरा,पर्यायात्मक होता है । केवल गुण रूप ही पदार्थ भी प्र्यात्‌ चहाँ यदि परिशमन 
नही है तो कुछ भी सत्त्व नही है भौर यदि गुणा नहीं है तो परिणमन ही क्या हो 
वहाँ भी सत्त्व तन रहेया । तो गुरा पर्याय वाला द्वव्य है ऐसा जो उपदेश है वह व्यव- 
हारनयका उपदेश है । श्र यहाँ कोई यह बताये कि इम उपायमे यल्डी क्या है भौर 
किस बातसे यह व्यवहारनय अभूतार्थ वद जाता है बताये ? कोई कि क्या द्रव्यका 
अभाव है जिससे कि द्रव्पकी बात कही जानी मिथ्या बन जाय, प्रथवा गुणका भ्रभाव 
है ? जिससे कि गुणके अ्रद्धावका वचन मिथ्या बनाया जाय ? या दोचनोका भ्रभ्ाव 
है जिससे कि गुणा पर्ययवत्‌ 2व्य, इस सिद्धान्तकों मिथ्या कहा जाय ? किसका अ्रसाव 
है ? झथवा क्या उन दोनोके मेलका प्रभाव है, भ्र्थात्‌ युरा पर्याय दोनो एक सथ 
एक चस्तुमे न रह सकें क्‍या ऐसी बात है? कौनसा कारण है जिससे कि यह कहा था 
सके कि गुरा पर्यय व्‌ प्रव्य इस प्रकार मह॒विजनोका जो उपदेश है, व्यवहारतयका 
जो कथन है वह मिथ्या हो जाय । श्रौर जब ये सब प्रभाव नहीं मालुम होते, गुण भी 
हैं, पर्याय भी विदित होती है भोर सदा गुणा पर्यावात्मक है तब इस व्यवहारतयके 
उपदेक्षकों मिथ्या भयवा भभुतार्थ क्यो कहा जा रहा है ? भ्रब इस शद्भु।के उत्तरमे 


फहते हैं । 
सत्य न गुणाभा वो द्वव्याभावो न नोमयाभाव: । 
न दि तथोगाभावो व्यवहारः स्यातथाप्यभूताथ* ॥६३३॥ 


वस्तुस्वरूपका प्रतिपादव किया जानेपर भी व्यवहा रतयकी प्रभूतार्थ 
तांका कथन--शद्भाकारने ऐसा पूछकर कि कण गुरका भ्रभाव है या द्वव्यका प्रभाव 
है या दोनोके मेलका श्रभाव है ? यह सब पृूछकर उसका इस अ्रकारसे उत्तर न 
मिलेगा | ऐसी समझ बनाकर यह पोषण किया है कि व्यवहारनय यथार्थ होता है, 
बह मिथ्या नही है । इस शद्भाका समाधान इस्त ग्राथामे दिया है । शक्काकारका यह 
कहना यद्यपि ठीक है, गुणका भ्रभाव नही है, द्वव्ण्का भी भाव नही है, दोतोका भी 
भरभाव नही है भौर दोनोंके मेलका भी ध्रभाव नहीं हैं, इतनेपर भी व्यवहारतय 
मिथ्या ही होता है। मिथ्या होनेका कारण क्या, है इस बातको भ्रगली गराथामे बता- 
येंगे पर सक्षेपमे यह समझ लेना आाहिए कि जिस प्रणालीसे किसी भी प्रकारका भेद 
सिद्ध होतो हो तो वह प्रणाली श्रभृतार्थ कही जायगी | क्ये।कि वस्तुमे कही भी भेद 
पडा हुआ नही है । यह व्यवहारनय को भ्रभ्ुतार्थताकी कुल्जी है। जहाँ भी अभृतार्थता 
सिद्ध होती हो वहाँ यह बात मिलेगी कि अग्रेद वस्तुमे किसी भी प्रकारका भेद करने 
को प्रयत्त किया गया है| यावत भेद है वह सब व्यवहार है, इसी कुआ्जीके भगुताद 


शकाकारकी शद्भाके सम्राधावका स्पष्टीकरण भ्रव भ्रगली ग्राथाओ्ोमें दिया 


जा रहा है 


संप्रम भाग [5६ 


इदमत्र निदान किल गुणवद्द्रव्यं यदुक्कमिह बत्रें । 
अस्ति गुणोस्ति द्रव्य तद्योगात् दिह लब्धमित्यर्थातू | ६३४ । 


5 


तदसन्न गुणोरित यतो न द्रव्य नोभय न तथोगः 
केप लमद्ने ते सद्भबतु शुणे वा तदेव तद्द्र ज्यम्‌ ।। ६३४ || 


लक्षणप्रतिपादक व्यवहा रतयकी भी शअ्रभ्नतार्थताके कारणका स्पष्टीकरण 
गुण पर्येय वत्‌ द्रव्य इस प्रकारका श्राश्नय लेकर जो सतजनोका उपदेश है वह 
यद्यवि कार्यकारी है, परमार्थ वस्तुकी शोर लक्ष्य करानेका इममे प्रथाप्त भरा है लेकित 
जिन हाब्रोमे यह उपदेश है वे शब्द यह बतलाते हैं कि यह व्यवहारनय भिथ्या है, 
क्याकि इसमे यही तो कहा गया है कि प्रव्य गुणपर्याय वाला है। जहाँ यहे बात 
भ्राई कि द्रव्य गुणा वाला है तो उसझे ऐया ही श्रर्थ घ्वनित होता है कि गुणा कोई 
चीज है, द्रव्य कोई चीज है भ्ौर फिर गुण के मेलसे यह द्रव्य गुण निराला फहलाया 
लेकिन बात ऐशी है कहाँ ? पदार्थ तो झपने श्रापमे भ्रद्ेत सत्‌ है । तब पर्यायकी बात 
कहकर उपदेश किया है कि द्रव्य पर्याय निराला है। वहाँ भी यही प्रर्थ घ्वनित होता 
है कि पर्याय कुछ चीज है भौर द्रव्य कुछ चीज है | फिर उऊ पर्याधोका मेल करानेपर 
यह द्रव्य पर्याय वाला कहलाता है । लेकित पर्याय क्या कोई भिन्न वस्तु है भौर द्रठप्न 
कोई उपसे जुदी चीज है ? इस लक्षणमे जो कुछ जिन छाब्दोसे कहा गया है उन्हीं 
शब्दोके श्रनुतार समझ वतानेपर जिशेषवादका प्रसद्धभ भ्राता है। जब कहा कि द्रव्य 
गुरा पर्याय वाला है तो वहा भी यही समभिये कि परमार्थतः न तो कोई गुणा वस्तु 
है और न केवल कोई द्रव्य वस्तु है, न दोनो है, न उत्त दानोका योग है । किन्तु केवल 
वह एक भद्वेत सत्‌ है | श्रव चाहे कोई गुणक! दृष्टि रखकर सत्‌ गुण कहे, चाहे कोई 
द्रव्यकी दृष्टि रखुकर सत्‌ द्वव्य कहे पर वस्तुतः तो वहाँ भनिर्वंचनीय श्रद्देत सत्‌ है | 
तो चस्तुमे कोई ऐमा भेद भी पडा हुझ्ला है और ये व्यवहारनतयके लक्षण उत्त भेदोकी 
बात बताते हैं इस कारणसे यह व्यवहारनय मिथ्या कहलाता है। यही निर्णय इस 
प्रसद्धके भ्नन्‍तमें इस गाथामें दिया है। 


तस्मान्यायागत इति व्यवद्वारः स्यान्नयोप्यभूतार्थ: । 
केबलमनुभविस्तारस्तस्थ च मिंथ्याइशो हतास्तेषि ॥ ६३६ ॥ 


' ध्यवहारनयके भ्रभूतार्थत्वका व व्यवहारनयके भ्रनुमविताओके मिथ्या 
दृष्टित्वका निर्णय - उक्त गाथामे जो युक्ति दी है उस यृक्तिके अनुसार यह, वात 
न्यायसे प्राप्त हो चुकती है कि व्यवह्ारतय प्रभुृतार्थ है, क्योकि व्यवहासर्तय भेदका 
साधन करता है धौर भेदरूपसे हष्टि बनातेपर उपयोगकी निर्मेलता नहीं बनती। 


६० ] पश्चाध्यायी प्रवचन 


प्रमेद वस्तु भ्राथुयानीय नही हो पाता (“इस कारण भेदकी सिद्धि 'करने वाला व्यव- 
हारवय अभूतार्थ है। जो लोग केवल इसी व्यवहारतयका भाश्रय करते हैं ऐसे ही भेद 
का अनुमंव करते रहते हैं वे तो बरवाद हो जाते हैं, क्योकि शान्तिका मार्ग मिन्न नहीं 
पाता और भ्रमका क्‍्लेश-सदह्ते रहते है । यों व्यवहारतयका भ्रालस्वन छरने वाले 
पुरुष मिथ्याहष्दि हैं । व्यवह्ारफा प्रतिषेध करके निए्चमनयते जिस तत्त्वको दिखाया 
है उत्त तत्त्वका प्राश्नय-करनेसे सम्यक्त्व होता है भर उत्तरोत्तर प्रकाश हौकर उप्तवी 
स्थिरतामें रलभयकी पूरांता बनती है यो निश्चयनय भूतार्थ है भौर व्यवह्यारतय 
झरभृतार्थ है। यह प्रकरण यहाँ निर्दोष सिद्ध होता,है-। 


नहु चेव वेन्रियमादादरणीयों नयो हि परमार्थः । 
फिमकिज्चित्कारित्वाद ज्यवह।रेण तथाविश्वेन यतः ॥ ६३७॥ 


श्रभुता्थ दोनिपर भी व्यवहारनयकी वाच्यताके का रणक़ी जिज्ञापता-- 
भव यहाँ शद्भाकार यह कह रहा है कि जब व्यवहारनगका अ्रनुभव करनेसे धरद्ादी 
है और व्यवह्ारतयका भ्रालम्वत करने वाले मिथ्याटव्ट है । यो जब व्यवहारनव 
मिथ्या ही है देव तो केवल निदचयनयका ही,भ्ादर करना चाहिए श्रौर जब व्यवहार 
नय कुछ भी करनेमे ,धमर्थ न रहा,वह मिथ्या ही है तो उसे फिर सर्वेधा फहना ही न 
चाहिए | व्यवहारनयका फिर प्रयोग किया # क्यो जा रहा है ? उक्त असज़ोसे यह 
ब्रिदित हो रहा है.कि व्यवहारनय मिथ्या है, प्रादरके योग्य नहीं .। तो इतने, तिरम्क्ृत 
किये गए व्यवह्ा रतयका किर प्रयोग क्यो किया जा रहा है, इसका समाधान करते हैं। 


नेग॑ यवो वल्ादिद विपफ्रतिपत्तो व सशुयापत्ती 4 
वस्तुविचारे यदि वा प्रमाणमुभयावलम्धितज्जञानम्‌ । ६३८॥ 


ब्यवहारनयकी वाच्यतामे वस्तु विचाराथताकी कॉरणरूपता-- 
शद्भधाकारकी उक्त शद्धा यो सज़ूत नहीं है कि ज़ब किसी विपम्नमें -विवाद्र हो जाय 
प्रथवा किसी विपयमे सदेह हो जाध तब व्यवहारनयका श्रालम्बन बल्लात जैना दी 
पडता है। उससमय व्यवहारतयका ध्रालम्बत लिए बिना प्रमस्या नहीं सुलकती । 
किसी तत्त्वकै स्वरूपमे विवाद हो गया, झच वह विवाद तो किसी-प्तिपादनसे ही हो 
समझा जायगा । युक्ति विशेषण सेद सभी ह्टियोंसे उसे समझाना पढेगा हब विवाद 
शान्त होगा । भौर जब किसी शब्दका वोलनां भी व्यवहार हो गया ती।निदययनेय 
प्रतिवोधंका कारण तो न वना कि द्रतरेलों यह समझा-देवें तो विवाद जैसी परि- 
स्थिति होनेपर व्यवहा रनयका ही ग्रालस्वन लेना पडता है। इसी प्रकार किप्ती 6 
में सदेह हो गया तो वह भी विवादकी ही चीज है । तो प्रश्प होनेपर जो स्रम 


» सप्तम भाग [६१ 


समभानेकी दक्षा बनेगी-तो व्यवहौरतयका श्रालम्बन करके ही बनेगी"। तो वहाँ व्यव- 
हारनय श्रोवर्यक हो -गयो । इसी प्रकार जब बस्तुका विचार फरनेक्रो ही वैठेंगे तो 
उस विचार करनेके प्रपज्भमे भी व्यवहा रनयका आलम्बन भ्रवश्प लेता होगा भ्रौर फिर 
यह भी संमक लीजिये कि वही ज्ञात प्रमाण कहला सकता है जो ज्ञान निरवयनय- 
शभौर व्यवहा ?त्य दोनोका आलम्बब लेता हो । सम्पग्ज्ञान तब ही अपनी सब कलाग्रो 
से युक्त हो पाता है जबकि निश्वयतय झौर व्यवहारनय दोनोका प्रालम्वत्त करके- 
बोघ किया गया हो । केवज़ व्यवहारनयक्ा झ्ालम्बन करना जैसे प्र।णियोफो कुभार्गमे' 
ले जाने बाग बन जीता है, यो ही व्यवहारनयके बिना निदेयनयका ही आलम्बत 
करनेमे प्रमाणता नही झा पाती है| व्यवहारनयका झ्ालम्बन लिए बिना (पदार्थका 
विचार ही नही हो सकता है । श्रत, व्यवहारनयक्रा निरूपण श्राउश्यक हो जाता है ।- 
यहाँ कोई यह भी हका कर सकता है कि जब व्यवहारतय मिथ्वा है, तो व्यवहारनय 
के द्वारा जो वस्तुका विचार ब्रनता है, जो भी कथत होता है वह भी मिथ्या ही होगा 
तबभी व्यवहा रकी क्‍या झावश्यकता रही ? लेकित यह शकरा किसी अ्रंशमे ठीक हो 
सकती है, परन्तु तथ्य यह है कि बिना व्यवहा रके वस्तुका विचार हो ही नही सकता, 
कुछ भी निरूपण न करें तो यह कैसे जाना जायगा कि पदार्थे अनन्त ,गुणात्मक है | 
पदार्थ परिणामी है । इस सबका परिज्ञान व्यवहारनयके द्वारा पदार्थों जामंकर ही 
तो यथार्थेताका बोर्ध होगा | या सरल शब्दोमें यो कह लीजिये कि व्यव्रहा र पूर्वक ही 
आ्रात्मा निश्चयनयपर प्रारूढ होता है | यद्यपि व्यवहारनयकी जो श्विचना है उसे 
यथार्थ न कहेंगे लेकिन विवेचनके द्वारा यथार्थताका बोध होता है। जैसे कि ब्नेई्ट- 
अंगुलीके इशारेसे चन्द्रमाको दिखाये तो अंगुलीका इशारा यह खुद चन्द्रमा न कहला- 
येगा, लेकिन उस सहारेसे चन्द्रमाकी बोध होता है । यो ही व्यवहारनयक्रे प्रालम्बनसे 
यथार्थ स्वरूपका परिचय कराया जाता है। तब व्यवह्गारनयने जो कुछ बसाया है वह 
चस्तुकी यथाथंता नही है किन्तु विवेचनाके बिना यथा्थंताका बोध भी नही होसकता 
इसी कारेरासे व्यवशरनय श्रादरणीय है भ्ौर व्यवहा तय का प्रयोग करना श्रेयस्कर 
भी है। निषेध तो इप बातका किया जा रहा है कि व्यवहारनय जो कुछ कहता है 
उसे एक लक्ष्य का'सकेत समभना चाहिए । ठीक उसी रूपसे, भेदरूपसे वस्तु यही पूरा 
है'इस तरह न मान लेना चाहिए ये व्यवहार निदचयका साधक होनेसे श्रादरणीय है। 


तस्मादाभ्रयणीयः केपाओिचत्‌ स नयः प्रसज्ञख्वात्‌ । 
अपि स्विकल्पानामियेंन श्रेयो निर्विकल्पवोधवताम्‌ ॥६३६॥ 
भाक्‌ पदवीमे.व्यवहारनयकी श्राश्रयणीयताका प्रतिपादन-व्यवहारनय 
ध्रादर करने योग्य है भ्रथवा नही है इस' पम्बन्धमे ये दोनो हो निर्णय हैं । किन्ही २ 
जीवोको तो व्यवहारेनय झ्राश्रय करने योग्य है । जिस प्रसज्भमे वे पडे वे उस प्रसद्भके 


ह्र्पु पण्चाध्यायी प्रवचन ढ़ 
मसाफिक उनको व्यवहारनंय प्रावदयक है । भ्र्थात्‌ जो सविक्ल्प शान वाला है ऐसे 
पाशियोंके लिए व्यवहारतय श्राश्रय करने योग्य है, किन्तु मिक्किल्प व वानेके लिए 
व्यवहारनय हितकारी नही है। सविकल्प ज्ञान पूर्वक जो पुरुष निविकल्प ज्ञानमें पेहुच 
गए हैं अब उन पुरुषोकों व्यवहारनयकी शरण नही लेनी होती । जो निविकल्प 
समाधिभावमें स्थित है, प्रात्मानुभवका श्रत्लौकिक श्रानन्दरपत ले रहे हैं उनको सकेला 
होना बुरा है, उनमें तरजभू श्राना बुरा है, यो ही समझ लीजिए कि व्ववहारनयका वे 
प्रोश्य करने लगे तो श्रात्माश्रय जैसे वेभवसे हटकर एक दरिद्रतामे लग गए हैं । तो 
व्यवहारनय किन्ही किन्‍ही पुरुषोको भ्राश्नय करने योग्य है किन्तु लिविकल्य ज्ञानमे ही 
जो भा पए पुरुषोको व्यवहारत्य करनेके योग्य नहीं हैः जैसे एक स्थूल उहोहरण 
समझिये कोई पुरुष मदिरकी दुमरी मजिल पर जा रहा है तो उप्त पुरुषकी ये सीढियां 
श्राश्नय करना योग्य है या नही ? ऐसा.एक साधारण १्रइव सामने रखा जाय तो वहाँ 
एकास्तत उत्तर कुछ न बन सकेगा । यदि यह कहा जाय कि वे सीढियाँ ,प्रालम्बन 
करनेके योग्य हैं तो इसका यह अर्थ लगाया जा सकेगा कि किसी भी सीढींको पक्रड 
कर रह जायें क्योकि वे तो श्राश्नय करनेके योग्य हैं? यदि यह उपदेश किया जाय 
कि सीढियाँ क्राश्नय करनेके योग्य नही है तो कोई नीचे खडा हुआ कोई भ्रालत्ती पुरुष 
बडे मजेमें इस आज्ञाका प लन कर सकता है । सीढियाँ तो, भ्राश्रय करनेके योग्य नहीं 
हैं ऐसा बताया है बडे पुरुषोने तो हम सीढियोको छुव्ें ही क्यो ? उनपर चढे ही 
क्यो ? ऐसा श्राग्रह करके वह नीचे बैठ! ही रहे तो भी वह सन्दिरसे न जा सकेगा । * 
सीढियोका भालम्बन करनेका एकरान्त करे तो भी वह मन्दिरमें न पहुच पायगा। 
सीढियाँ भ्रालम्बन॑ करने योग्प ही नही हैं ऐसा श्राग्रह करके दुर रहे नो भी वह 
मन्दिर न पहुचेगा | तो करना क्‍या चाहिए कि जब बिल्कुल नीचे हैं तो उन त्तीढियो 
का आश्रय करना चाहिए उनपर चढना चाहिए भ्रौर जिस सीढी'पर चढ गए हैं 
उसको छोड #र अगली सीढोपर चढना चाहिए | इस तरह झ्रालम्बन की (हुई सीढीका 
परित्यार्ग करते जाना चाहिए । तब मन्दिरमे पहुचकर प्रभुक्ते दर्शन हो सकते हैं। 
ऐसे ही यहाँ जाने जिनका अभी वस्तु स्वरूपमें पूरा प्रवेश नही हैं भथवा 'उस्त स्वर्ूु 
की उपासनाका प्रध्यास नहीं बच पाया हैं ऐसे पुरुषोकों व्यवहारंका- प्राक्रय करना 
चाहिए, कब तब, जब तक कि वीतरागता झौर विज्ञान प्रकट न हो जाय । तो निर्णय 
यह रहा कि व्यक्हारतय प्राथप्रिक पुरुषोको प्रालम्बत करने योग्य है, किन्तु निविवल्प 
समाधिमे ठहरे हुए पुरुषोको व्यवहारनयका भ्रालम्बत करना योग्य नेहीं है । इस तरह 
परमार्थ तो.निदच्नयनय है भौद उसकी आप्तिके लिए व्यवहारननका.भ्रयास है। 
हा । पु ब५ हि 3+ 


ननु च्‌ समोहितसिद्धि: किल चेवस्मान्नयात्कथं न स्यात्‌ । 
. विपूतिपततिनिरासोवस्तु विचारश्च निश्चयादिति चेत्‌ ॥६४०॥ 
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निद्त्रयनयसे ही विवादपरिहार, वस्तुविचार, समीहित सिद्धि न हो 
जानेके कारणकी जिज्नासा-श्रव शद्ध[कार पुनः कहता है कि इष्द ग्रिद्धेके लिए, 
वियादका परिहार करनेके लिए, वस्तुका विचार वबनानेके लिए निरपचयतयका शआ्राश्नथ 
किया जा रहा है। तो ये सब बातें निश्वयनयसे ही क्यो नही मान ली जाती ? 
निएचयनयके आलम्बनसे विवाद मिट जायगा | सशय दूर हो जायगा, गस्तुका विचार! 
भी बन जायगा । तो यो निश्चय से सब बातें माव ली जानेपर फिर ज्यवहारनयक्री 
श्रावद्यकता न रहेगी । विचाद परिहार, संशय विनाश वस्तु विचार ये सपी निश्चय- 
नयसे ही हो जायेंगे, इस कारण केवल निइ्चनय ही मानना चाहिए। व्यवहा रनपकी 
तो बात्त कहना मिथ्यानय है भौर भ्रकार्यकारी है। इस प्रकार शद्धुकारने पुन भ्रपनी 
शद्भू। दोहराई कि सब कुछ हित जब निरचयनयसे मिलता है तो उपदेश निश्चयनयक्ता 
ही करना चाहिए, व्यवहारनयका कथन करना तो असद्भुत मालुम होता है । 


नै यतोस्ति भेदोडनिवंचनीयो नयः स परमार्थः | 
तस्मातीथस्थितये श्रेयान कश्चित्‌ स वावद्कीपि ॥६४ १॥ 


निश्चयनयकी धनिवेचनीयताके कारण तीर्थ स्थितिके लिये व्यवहार- 
नंयकी हितकरास्ति--अब्र उक्त शक्काका समाधान करते हुए श्राचायंदेव कहते हैं 
कि ऊपर जो छद्। उठाई गई है वह ठीक नही है, क्योकि निश्चयनय और व्यवहार- 
नथ इन दोनोमे भेद है। निश्चयनय तो वचनके प्रगोचर है, निश्वयतयके द्वारा 
पदार्थका विवेचन किया ही नही जा सकता हमी कारण धर्म भा दर्शनक्षी स्थिति 
लिए हुए वस्तु स्वभावतरी जाननेके लिए बोलने वाला जो व्यवहारनय है सो यह व्यव- 
हारनय हितकारी है| व्यवहारनयको यहाँ वावयूक बतलायां है श्रर्थात्‌ बोलने वाला, 
तो बोलने वाला होकर भी व्यवहारमय हितकारी है । क्योकि दृपके ही प्रतापसे धर्म 
श्र दर्शनक्री स्थित्ति होती है। निवचयत्तवय तो एक वस्तुंक सहज स्वभावका वर्शन 
कराता है। यद्यपि कोई यही करता रहे और कुछ भी न करे, दस स्थितिमे उसका 
कल्याण है, लेकिन जब पहिले परिज्ञान ही नहीं है तो निश्चपतयका प्रतिबोध कैसे 


सहज बने ? उसके लिए व्यवह्वा रनय सहयोगी है। यह व्यवहारनय निश्चयनयके तथ्य 
पद प्रकाश देता|है [। | स्‍ 


नलु निश्चयस्य वाच्यं किमिति यदालम्ब्य वचते ज्ञानम्‌। 
सर्वविशेपाभावे5्त्यन्ताभावस्य वे पूतीतत्वात्‌ ॥६४२॥ 


म॒वे विशेषोंका श्रनालम्बन होनेसे निश्यनयके श्रविषयत्व व अभाव 
की झ्ाशका--शद्भ[काद कहता है कि तिब्चयनयका वाच्य है क्या ? स्पष्ठ बताश्रो 
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जिसका झालम्वन करके ज्ञान- किया जा रहा है ? निदनयनय भी तो एकःज्ञान है 
भौर ज्ञात किसीको विषय करता हुआ रहता है तो नि३चयतयभें वह विषय क्या है 
जिसका झालम्वबन करके बने हुए ज्ञानकों निश्चयतय कहते हैं । श्रमी जितना कथन 
भ्राया है उससे यह विदित हो रहा है कि निश्चयनयका विपय कुछ नही है । फितु 
व्यवहा रनय जो कुछ कहे उत्तका निपेघ करना ही काम है | तो व्यवहारनयके कथन 
का निषेघ करता जाय इतने मात्रसे निद्वयनयके विषय की पुष्टि तो नही होती है। 
ग्राखिर निर्चयनयने प्तमझा क्या है ? तो निश्चयनय रा वह चाच्य बतलाईये ?- भव 
त्तक तो ऐसा मालूम हुआ कि निई्चयनयका विपय कुछ है ही नही, भ्रत्यन्ताभाव है 
निरचयनयके विपयका झौर जब विपयका श्रत्यन्ताभाव है तो निरचयनयका भी 
झत्यन्ताभाव हो जायगा । केवल व्यवहारका निषेघ करता है निश्चयनय इतना कहने 
माचसे काम ने बनेगा ) जिसे हितकारी माना जा रहा है,ऐसे निश्वयनयका विषय तो 
कुछ सामने भ्राना चाहिए । भ्रव इस हाद्भाका समाधान करते हैं । 


इदमत्र संमाधान व्यवहारस्थ च नयस्य यद्वाच्यम्र्‌ ! 
सर्वविकल्पाभाषे तदेवनिश्वयनयस्य यब्दाच्यम्‌ ॥६४३१॥ 


व्यवहा रनयके वाच्यनेसे सर्वे विकल्पोको दूर कर देनेपर व्यवहास्नय 
वाच्यकी ही निश्चयनयवाच्यता--उक्त शक्काका समाधान यह है कि देखिये ! 
व्यवहा रनयका जो कुछ भी वाच्य है, व्यवहारनयने जो कुछ भी प्रतिपादन किया है सो, 
वहाँ सर्व विकल्पोकों दूर हटा लीजिए झौर सर्व विकल्प दूर होनेपर फिर जो वाच्य 
रहता है वही निईचयनयका वाच्य है। तिएचयनयका यथार्थतया चाच्य कौन है उप्तको 
केवल झात्माकी कुछ बांत ही कहकर कैसे बताया जाय ? बाह्य पदार्थका अथवा भेद 
का झालम्वन करना ही पड़ेगा | तो वहाँ वह व्यवहारनयःवन जायगा, ऐसे ऐसे 
व्यवहारनयके विकल्प जब नहीं रहे तो जो कुछ उस प्रतिपादनसे बचा वह निमचयनय 
का विषय है । यो निश्चयनयका विषय अचाच्य हुआ झौर व्यवहा रनयका विषय वा्व्य 
हुआ । इसी बातको भ्रव एक दृष्टान्त द्वास पृष्ठ कर रहे हैं । 


अस्त्यत्न च संटष्टिस्त॒णाग्निरिति था यदोष्ण एवारिग: । 
सर्वविकल्पाभावे तत्सस्पशादिनाप्यशीतत्वम्‌ ॥६४४॥ 


दृष्टान्त द्वारा भिह्चयनय वाच्यत्वका पुष्टीकरण--निर्चयनयका वाच्य 
क्या है इसका परिज्ञान करानेके लिए यह दृ्टान्त दिया जा रहा है जैसे कोई कहे क्र 
तू भ्रग्ति है, ऐसा कहनेपर भी वह श्ररित है, भरिन कहते उसे हैं जिसमें उण्दा सपश 
पभपिक हो भौर उष्णस्परद्की तीत्रताके कारण उसके निकट भिडा हुआ पदाथे दर 
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हो जाय । तृणकी श्रग्नि है तव भी अग्नि ही है कंडेकी अग्नि है तब भी भ्रग्नि ही है 
कोयलैकी भ्रग्ति है तो वह भी उष्श -अग्नि-है | >प्रव-बरा -उच्या अस्निमेसे «तृणका 
कडेका, कोयलेका विकल्प दूर कर दीजिए | तूृश भ्रिन है यहाँ तृएाका विकल्प दूर 
फर दिया जाय , केवल अ्रग्निको ही दृष्टिमि लिया जाण तो वह उष्ण ही!भरद्दीत होगी 
विशेषण हटा दिया फिर भी वह प्राग़ ही है जो जला देती है। श्र यहाँ विचार 
करिये--तृएकी प्राग है, गह कथन क्या यथार्थ है ? नहीःहै यथार्थ -क्योकि जिंस 
समय तृश पागमय बन गई उमर समय तो यह तृण'ही न रहा, किन्तु झाग ही है भौर 
जिस समय झागरूप नही परिणमा उस समय वह'तृण है,,आग नही है? हपी कारण 
तृ्ठा'प्रादिक विकल्पोको दूर कर दैना।ही ठीक है, फिर भी श्राग है ऐसा प्रतिबोध 
फरमेके लिए तृरा श्रादिक्का,व्यवहार होना आवश्यक, है। यही दृष्टास्त निश्चयनय 
घटित-होता है । जो व्यव्हारनयक्का विषय है वह विकल्पात्मक है। भ्रत्र “विकल्पोको 
दुर करें और जिसका लद्ष्य'किया वही ,हष्टिमे रहने दिया जाय तो वह निर्चयनयका 
विपय बन जाता हैलत जैसे गुण पर्याय वाला :द्रव्य-है-तो /कोई पर्थाय'प्रांदिक 'भेद 
निश्चयनयकी एण्टिमे मिथ्या "है, क्योकि'निश्चयनय की हष्टिमे गुणात्मक श्रखुण्ड पिण्ड 
ही है | उसे तो बचलोसे नही कह।सकते । तो इसको समभानेके लिए जो भेद 'व्यव- 
हारसे प्रतिपादन किया है वह व्यवहारतथका विषय: है ग्रौर उस /विकल्यका निपेच 
फरके निदवयनयक्ा विपय प्रकट होता है । सो व्यवहारनपयका निपेव करता है 
मिश्वयनय । इन छाब्दोसे केवल 'निपेव हीःन लेना,' केवल' श्रभावात्सक शभ्र्थ न लेना, 
किन्तु छुद्ध फ्व्य ननतिएचयनथका “विषय है जिसकी लक्ष्य करके 'व्यवहा रनयने समक्ानेका 
प्रयाप किया है । है । 


'नु ज्वैबं प्रसमयः-कर्थ -स निश्वयनय।वलंदी स्यात्‌। 
अधिशेपादपि 'स| यथा व्यवहारतयावलंधी यः ॥६४९॥ 


निश्चयनयावलम्बोंको भी मिथ्याहृष्टि कहनेके का रएकी जिन्नासा--- 
गहँ दाड्ू।तार कहता है. कि व्यवह्ाश्वयका--प्रालम्बन करने वालेकों सिथ्या दृष्टि 
बतापा है सो ठीक है, वहा तो विषय प्रनेक हैं परन्तु निर्वयनयका शालस्वन करने 
बाला भी भर्थातु केवल निश्चयनयका आग्रह करने चाला भी मिथ्याहष्टि बत्तावा 
शया सो वह किस प्रकार ? स्थूल रूपसे सभो सपक्त शक्तिके व्यवहारनय प्रसदुभुतका 
वर्णन फरते हैं तथा सदभूतमे भी भेद . प्रकट.फरते हैं। सो वस्तु भेदरूप नही श्रौर 
भतदूभूत .ही नहीं तब चस्तुको उस .प्रकार कहना -व्यवहारनय है-तोस्वह मिश्या है 
सेकिंग ध्यवहारतय तो एुक भसण्ड पस्तुपर लक्ष्य फराता है शौर बचनों द्वारा भी 
फ्ेवल जिपेधस्पमे प्ररतत होता है । तो ऐसा निश्चरयनयक्ा अ्रबलम्दन करने वाले जीव 
को मिव्यटप्टि कह गया है। इस शदरके धमाघानने कहते हैं। 
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। सत्य किन्तु दिशेषों भदति स दक्त्मो गुरुपदेश्यलात । 
अप निश्चयनयपक्षादपरः स्वात्मानुभूतिमहिमा स्थात्‌ ।६४६। 


», विदचयनयपक्षकी श्रवादेयताका कारण पक्षात्तिक्रान्त स्वानुभूतिकी 
महिमा--शद्भाका रका कहना उसकी हृष्टिमें सत्य है क्योंकि स्थुलरूपसे परखमे भी 
सही बात झाती है कि व्यवह्दारनय अनेक्को विषय करता है! अतदभुतको विषय 
करता है, अ्रभेद वस्तुमें भेदकी प्रक्रिया बनाता है । अत व्यवहारमयका श्रालम्बन 
करनेका श्र्थ यह है कि वस्तु जिस प्रकार है उससे विपरीत तत्त्वका ग्रालम्बन किया। 
श्रतएव मिथ्या है और उसकी शोर दृष्टि बनाये स्लो मिथ्याहष्टि है और निशचयनय 
एक अखण्ड वस्तुपर लक्ष्य कराता है श्रतएव उतका विषय एक है श्रौर उस एकका 
धालम्बन जो करता है वह सम्यकदृष्टि होता है, ऐसा कथन भी श्राया है । इन बातो 
से यद्यपि यह वात शद्भ[|कारकी ठीक जच रही, फिर भी सुक्ष्म हष्टिसि विचारा जाय 
तो निश्चयनयसे भी विशेष कोई बात है भर वह सुओ्म है झौर वह गुरुजनोके ही 
उपदेशके लायक है, उसे बडे बड़े महपिजन उपदेश कर सकते हैं शोर फिर भी सुनने 
वाले वचनोका लक्ष्य रखकर उसका श्रर्थ स्पष्ठरूपसे नहों समक्र सकते । सिवाय 
स्वात्मानुभूतिके झर कोई उपाय नही है कि भ्रखण्ड निज तत्त्वका स्पष्ट भ्रनु भवात्मक 
परिचय हो जाय शौर उसके स्वरूपको कोई महान गुरु ही बत्तला सकता है। यो 
साधारण वचनो द्वारा उसका फथन भी नही हो पाता है | तो निरचयनयसे भी 
विज्येष परिणति है स्वात्मानुभुतिकी । भौर स्वात्मानुभूतिमे जो भ्रतुभव होता है ऐसे 
अनुभव वाले पुरुषकों सम्यकहृष्टि कहते हैं । निश्वयतय भी एक पक्ष है भोर वह है 
यद्यपि भ्रभिन्न श्रखण्ड वस्तुका निकटवर्ती पक्ष, किन्तु जब तक उसका आग्रह है वह 
भी एक प्रकारसे वस्तुसे भलग पडा हुम्ना है | दोनो पक्षोसे रहित होकर स्वात्मानु- 
भुतिकी महिमासे यह पुरुष उस तत्त्वकों जान सकता है जिम्नकी प्राप्तिस पम्पकहृष्टि 


कहलाता है । हि 
उभय णय॑ विभणिम जाणह णग्र तु समय पडिवद्धो ) 
णदु शयपक्् गरिए्हदि किंचिषि सयपक्खपरिहाणो,.॥१॥ 
-. इत्युक्ब्नन्नादपि सबिकल्पत्ञत्तथानुभूतेश्व । 
सर्वोपि नयो यांध्न्‌ परमनय* सच नयावलवी ॥६४७॥ 


नयपक्षावलम्बीकी परसमयताके कथनका उद्धरण--व्यवहारनमका 
भ्रवलम्बन करने वालेकों मिथ्णाद्ृष्टि कहा गया है । इसमें तो छाद्धाकारको विवाद 
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नही । मिषचग्रनयावलम्बीको मिथ्याहृष्टि कहा है, इस विषयमें शद्भ[कारको विवाद 
हुआ है । उत्त विवादका समाघान कुछ ऊपर कह' गया है । उसकी पुष्ठिमि समयमार 
ग्रन्थकी एक गाथा दी गई है जिसका श्रर्थ यह है कि जो दो अकारके नय कहे गए है 
उन्त नयोकों सम्यगहष्टि जानता तो है परस्तु वह किसी भी नय पक्षकों ग्रहण नहीं 
करता, वह नयपक्षसे रहित है, वह अपने समर में ही प्रतिबद्ध है । इस गाथारूप 
,सूत्रसे भी यह बात सिद्ध हो जाती है कि सम्यगर्हाष्ट निर्चयनयका भी श्रात्तम्बत नहीं 
करता | हाँ यह बात अ्रवश्य है कि निगचयनयके विषयपर हृष्दि रखने वाले पुरुषको 
सम्पक्त्व उत्पन्न होता है। परन्तु निश्चयनयका पक्षरूप विकल्‍प तो सम्यग्दशन नही है 
इंक्ष कारण निरचयनयके चिकल्पका ही श्राग्रह करने वाला पुरुष सम्यग्हष्टि नही 
किस्तु मिथ्याहृष्टि है। श्रब दूसरी पद्धतिसि इसका समाधान देखिये  व्यवहारनथको 
पविक्लप ज्ञान कहा है, इसी तरह निश्चयनयकों भी सविकल्प ज्ञान वतायां गया है । 
इस विषयमे पहिले स्पष्टरूपसे बता ही दिया गया था कि जितने भी ज्ञान विकल्प है 
वे सब नय है और वे अपरमार्थ हैं। तो सविकल्प ज्ञानरूप होनेसे जैसे व्यवहारनय 
मिथ्या है उसी प्रकार निश्चयतग भी मिथ्या ौएस्ड्वि होता है। जितने भी नंय हैं सभी 
परसमय कहलाते हैं। स्वसमयसे बाह्य तो मिथ्या कतलाता है । तब उन नयोका 
प्रवलम्बन फरने वाला भी मिध्याहष्टि ही सिद्ध हुआ । कब नय सरू,क है ? कब नय 
मिथ्या है ? सब समय नय मिथ्या है। कुछ नय मिथ्या है कुछ नय सम्पक हैं। सभी 
प्रकारके वर्णान हैं पैर उन सबकी हृ्टियाँ जत्र परखमे श्रा। जाती हैं तो निश्रिवाद यह 
सब कथन प्रमाणप्तिद्ध प्रतीत हा जाता है । नयोका समुह प्रमाण है निरपेक्षनय मिथ्या 
है, सापेक्ष तय सम्यक है। नयके स्वरूपमात्रसे सभी नय मिथ्या हैं श्रादि श्रनेक कथन 
अनेक स्थलोमे झाते हैं। उन्न सव समस्याओका पार नहीं पा सकता है, जो इस गहन 
नयचक्रके समूहका प्रकाश लिए हुए चुम रहा हो। तो यहाँ तीन बातें समझनी चाहिए 
व्यवहारनय, निश्चयनय और स्वात्मानुभूति । इसमे साधक साध्यपमेका सम्बन्ध भी 
है | व्यवहारतथ साधक है तो निदचयनय साध्य है। निशचयनय साधक है तो स्वा- 
त्मानुभूति साध्य है। स्वात्मानुभूतिसे स्व समयता है और नयोमे पर समयता है और 
विशुद्ध दृष्टि रखते हुए, प्रयोजन ठीक समभते हुए मिरखनेवर तो नय भी सम्यक है । 
इस त्तरह शिक्षाके लिए यह बात प्रकट होती है कि मनुष्य को कल्याण सार्गमें बढनेके 
लिए व्यवहारनयका सहारा लेकर वस्तु स्वरूपका भ्रष्ययतत कश्ना चाहिए और फिर 
व्यवहारनयका प्रयाजन जानकर दृष्टि निश्चयनके विषयकोी ओर उन्मुख करना चाहिए, 
फिर निरचयनयके भ्रालम्बनसे अ्रखण्ड वस्तुको निरखना चाहिए श्रौर फिर इस विकल्प 


से भी हटाकर स्वात्मानुभूतिमे झ्राकर वह विशुद्ध निविक्ल्प भ्नुभव रहे उप्का बच्च 
यही कल्पाणका सीधा मार्ग है। 


स यथा सति सदिकल्पे भवति से निश्चयनयों निषेधात्मा | 
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न विकल्पों न निपेधो भवति चिदात्माहुभूतिमात्रं च ॥६४८॥ 


. अनुभूतिकी विकल्पातिकान्तताका निर्देशन इस्त गाथामे स्वात्मानुभूति 
का स्वरूप कहां गया पर स्वात्मानुभूति वहाँ है जर कोई विकल्‍प भी नही है। न वो 
विधिरूप विकल्प है श्र न निषेघरूप विकल्प है ! सविकल्प ज्ञान होनेपर निश्चयनय 
में विकल्पका निषेध करते हैं परन्तु निश्चयनयमे भी निपेघरूपका पक्ष रह जाता 
है। जब यह पक्ष भी ज्ान्त हो जाता है ठो वहाँ जो भ्रनुभव है वह श्रात्माके भ्रनुभव 
भात्र हैं भर उसे ही स्वानुभव कहते हैं। अथवा स्वका श्रर्थ यहाँ ज्ञाव है, क्योंकि 
आत्मा ज्ञानमान है, भ्रर्थात्‌ केवल ज्ञानस्वरूपसे हो निरखा जाय तो आत्माका दीक 
परिचय हो जाता। ऐसे ज्ञानमात्र निज प्रात्मतत्वका अ्रनुभव करना सो ज्ञामानुभुृति 
भ्थवा स्वात्मानुभुति है । ज्ञानमे जब्र विशुद्ध ज्ञानका सू+रूप समाया हो, ज्ञान जहाँ 
विशुद्ध ज्ञानका स्वरूप मात्र जान रहा हो, उग्के साथ हइृष्ट अभिष्ट विकल्प न हो, 
ज्ञाता ज्ञान ज्ञेवका भेद न हो, मैं की पद्धतिसे प्रयने आपने भी भेद न किया जा रहा 
हो, ऐसे प्रभेद ज्ञानानुभवका भ्रानन्‍्द चखा जानेक्री जो स्थिति हो उसे स्वात्मानुभूति 
की स्थिति कहते हैं। स्वात्मानुभव ही एक ऐपा विशुद्ध पुरुषार्थ है कि जिसके प्रतापसे 
यह जीव निर्वाण पदको श्राप्त कर लेठा है ऐवा स्वात्मानुभव जहाँ हो वहाँ सम्पग 
दर्बोन कहलाता है ! जब तक व्यवहारनयथ अथवा निदचप्रनधक्रा विकल्प है तब तक 
वहाँ सम्यग्दशंन नहीं कहा जाता । यद्यवि सम्परदृष्टि पुरुप भी व्य4हारनय श्र 
निदचयनयकी पद्धतिसे जानते हैं लेकिन मिथ्याहष्टि जीव व्यवहारनय और निशचय- 
नयकी पद्धतिसे जानता है | तब वहाँ नियमवपुर्च ऊ यह नहीं कहा जा सकता कि ठण्व- 
हारनयके विकल्प और निरचयनयके विकल्प करने वाले जीव भो सम्यग्टष्टि होते हैं 
और जब केवल मात्र विकल्पके स्वरूपके स्वरूप तक ही कुछ चर्चा चलती हैं तो वहाँ 
तो कहया ही होगा कि यह सम्यग्दशंन नही है । 


हष्ठान्तोपषि च महिपध्यानाविष्ठों यथा हि कोपि नरः | 
महिपोयमर्ई तस्योपासक इति नयाद लम्बी स्यात्‌ ॥६०६॥ 
चित्म चिरं वा यावत्‌ स एव देवात्‌ स्वयहि महिपात्मा | 
महिपस्यैकस्य यथा भवनान्‌ महिपालुभृतिमात्र स्वात्‌ ॥६५०॥ 


पझनुभृतिकी विकल्पातिक्रान्तताका दृष्टास्तपुवेक समर्थन--उक्त गायामे 
स्वानुभूतिका स्वरूप बताया है | स्वानुभुतिकी धुर्वे स्थिति क्‍या होती है भौर स्वानु- 
भूतिके समय बया स्थिति द्वोती है उस्त स्थितिका चित्रण करनेके लिए एक पद्धति रूप 
का दिरदर्शन उस दृष्टान्त द्वारा इध गाथामे कराया गया है। जैसे कोई पुरुष भत्तार्क 
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इठामप्त प्रास्डू है, बुछ लोगोंके धर्मधास्त्रोमे मैपाका ध्यान करना, गयेका घ्यात करता 
प्रादिष बताया गया है. उसके पधनुसार कोई पुरुष भैषाका ध्यन करने बैठ गया तो 
घ्णन करते हुएम यह समझ रहा है कि यह मैसा है श्रोर में इसकी सेवा करने बाला 
हैं मैं ध्यात करते बाला हू। पहिले उसको द्ेत्तवा विकला हाता है, इस प्रकारके 
विश्वपकों लिए हुए कब्र तक उसमदा ज्ञान चल रहा है तव तक यो समभिये कि जैसे 
घह नयया झवलम्बत फरने बाजा है । प्रव वारवार भैमा जैसा अपने श्रापको उपासित 
कपनेयें: लिए स्थान करने खगा, और इस ज़रहसे महिपका ध्यान फरने लगे. कि उस 
पोर एकाग्रचित हो मया । अब योगवश उसकी दुढ्धिमं यह न रहा कि यह भैता है 
भोर में उसको उपासना कर रहा हू श्रोर उप समय वह सत्य प्पले प्नुभवमे उप- 
योगमे महिपरप बन जाना हे, लेबिन उस समय वह स्पय॑ प्रपने प्रमुभवमे, उपथोगमे 
महिपरूप उन्त जाता है लिकिन उत्त समथ केवल एक भैसेकी हो प्रनुभ[। करता है, 
उमे प्रह सरते हैं कि प्रव इसको मां पकी भनभूति हुई है। यहाँ दो स्थितियोपर 
टरिट कराई गई है कि भैसेका ब्यात करते वाला पुरुष जब तक इस तरहका विकल्प 
रण रहा है कि यह मैंसा है भौर मैं उसका उपासक हू तब तक तो ह्माकप्े कि बह 
दिपल्रात्तारू नयके ग्राधीन ८ धौर प्यान घरते करते जिस समय उस उपसकके दिल 
मे पट विमहप दुए शो जाता है कौर बेवल पपने प्लापको भषारप अनुभव फरे 
सगता है उध की समय उमके महिपानुभूति हुई यह समझता बाहिए। भ्रव इस झनु- 
भूतिम उपत्य उपाम धक्का भेद ते रहा । यह भैंगा है, एसवी उपासना करनी 'चाहिए 
घष् पूजमैके योग्य है । मैं उपासना करने बाला हैं, इस प्रकारका श्रव भेद न रहा । 
पहले को भेद पा भौर प्येय बताया था महिपका । तो जैसे प१हिले ध्येय बनाथा था 
शौर छात उसरा ध्याता रन रहा था भर प्रनुभूतिके समय ध्याता ध्येयका विकल्प 
भेष मे रात दिग्तु प्र रगता सदय हो. ध्येयहप श्नकार हम्भय हो गया। तो यह 
परदति रहा [मूलियी है इसी बारण स्वास्मानुभूतिकी एक बडो महिमा गाई गई 
*। धथ उस टप्दातके धमुमार प्रणत टध्टाग्नकी बात को श्हृ्हें। 


स्वान्भध्यानारिष्टमतथेह करिचिन्नरोपि किल यावत्‌ । 


अयमहमात्मा सयमिति स्यामहुमनिताइसस्य नयपत्त: ।६४१। 
विर्मथिर था दुपात्‌ म एव यदि निर्विकल्पथ स्पात्‌ । 
स्वयमासल्यमुमच् ताव स्यादियमान्मानुभूतिरिह तावत्त ।६४२। 


प्रमुधविर] पश्षालिपास्दल्पर्ा दाप्टास्लमि वियरण-- शेर भगृष्ष एड 
है मे धणमा पे परी ग० 2 कोल है गो पाक करये हुगू ए दिश्रत रहा है डि 


ई पी ध्पाल है दर मैं #६8 इस धापाशा प्यान करने बाज ;। उहे दि. भाट्य 
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पा ध्यान करने वाले पुरुपने धप्रेयक्ों प्रलग रसा तो यहाँ वदच्यवि श्रलग प्रलय दो 
पदार्थ हैं घ्येयरूप महिष भिन्न है श्रौर ध्याता यह पुरुष भिन्न है, परन्तु इस प्रात्मामे 
जिस प्रात्माका ध्यान करना है यह भी स्थण है और जो ध्यान करने बाला है वह भी 
स्वये है लेकिन प्रभी भेद भावमे पढा हुप्रा है। जो घ्याता वन रहा वह तो एक उप- 
गोग है, ज्ञान है धौर जिमयों ध्येय बनाया जा रहा यह प्रनन्‍्त घमररात्मऊ आात्मतत्त्त 
है 3 तो घ्याताके भानके प्रक्तारफे ही बारण प्रभी यहां विषल्‍प पढ़ा हुश्रा है) यह में 
धात्मा हु प्रोर मैं हसका ध्यान कर रहा हूं । त्तो सममिये ' फ्ि जब्र तक उसका ऐसा 
पविषल्यात्मक योप है तब तक उसका नयपक्ष है। है नपपक्ष फिर भी यह पद्धति 
निरत्तर चनती है--पह में जानमाथ घात्मनन्च हैँ। इस प्रकारता ध्यान बराबर 
करता जा रहा है। तो इमके चिर प्रम्यासमे बोगरदा जब यही झात्मा निविकल्प हो 
जाता है प्रथ तु पहिले जो विकला किया जा रहा था कि मैं उप सक्र हु भौर यह मैं 
स्वयं उपात्य है, ऐपा जो विकल्प था उसको दूरकर जब यह भ्रात्मा स्वय निज 
झात्माम तनन्‍मय हो जाता है तो उम समय यह प्रात्मा स्वात्मानुमव करने लगता है 
हुत सदतिम जब कि घ्याता और ध्येयका वित्प भेद ने हो धोर जो निर्विकल्प भनु- 
अथ है वही स्वात्मानुभूति कहलाती है । यहाँ भी दो स्वितियोंका परिज्ञान करना कि 
स्वात्मानुगव फरने वाले इस पुरुषने पहिले तो घ्याता ध्येवका विकल्प रखा था और 
तथ तक यह नयपक्षमें था, जब इसके ध्गाता ध्येयका विकल्य भी छूुटा प्लोर स्वय 
मिविकलय स्वके भनुभव से आ गया, कोई ठिफत्प ही न रहा एक ज्ञान मात्र तत्त्वका 
ही शुद्ध जानन चलता रहा ऐसी स्थितिको स्वात्मानुभुति कहते हैं । यह है निविकहप 
स्थिति | इस स्थितिमे ध्यान ध्यप्ता ध्येयका विव्ला नहीं रहता । स्वानुभचर्म यह 
तरज्ञ नहीं है। ध्याद बया है। ध्यात्ता कौन है, धयेथ कौन है, न ऐसा विकल्प है भौर 
ने ऐसा कोई जल्प है, प्रकरवमे वह वात फलित रूतसे सप्कता चाहिए कि निश्वयतय 
में भी घिकला है भौर बह विकला भी जब क्षुट जाता है तो व्यवहार झौर निश्चय 
दोनो घिकल्पोसे रहित होता हुआ यह भीतर स्तानुभूति वाला होता हैं। तो यह स्वा- 

त्मानुभुतिकप विज्ञान निशययनयसे बहुन ऊर है भौर बहुत सूदम है। इमका वर्णत 

बड़े महत ऋषिजणन कर पाते हैं । उत्त श्रानव्दका जिन्हे प्नुभव नही हुआ थे उत्का 

यथार्थ स्वरूप नहीं कह सकते हैं । तो प्रच यहाँ यह निश्चय कर लेना चाहिए कि जो 

यह कथन किया गया है कि मात्र ज्यवहारनयका झ्रालम्बन करने चाला जैसे मिथ्या- 

हष्टि है इसी[प्रकार मात्र निश्वयनयका प्रालम्बन करने वाला भी सिध्याहप्टि है । 


तस्यादुव्यव्दार इब प्रकृतो आत्मानुभूतिहेतु: स्थात्‌ । 
अयमहमस्य स्थमी सदवश्यम्भाविनों विकल्पत्ात्‌ ॥६४५३॥ 


व्यवहारतयकी तरह निरचयनयके पक्षमें भी श्रात्मानुभूति हेतुताका 


सप्रुम भाग है [१०१ 


झ्भाव--उक्त कथनके साराशरूपमें इस गाथामे यह बताया जा रहा है कि जब व्यव- 
हारनय भी एक विकल्परूप है और निइचयनय भी विकल्परूप है तब जैसे व्यवहास्तय 
श्रात्मानुभूतिका कारण नही है इसी प्रकार निइ्चयनय भी ज्ञात्मानुभृतिका कारण 
नही है, क्योकि निश्चयनयमे भी यह विकल्र उठ रहा है कि यह भात्मा है और मैं 
इसका स्मामी हु किसी भी प्रकारका विकल्प हो तो वह विकल्प प्रात्मानुभुतिकी 
स्थिति नही है । हाँ आत्मानुभूतिके लायक भूमिका बनाया ऐसा निरचयनयका प्रयास 
है । तब यहाँ तीन स्थितियाँ समझना चाहिए । एक तो व्यवहारनयकी श्रमेक विकल्प' 
की स्थिति, दूसरी व्यवहारके निषेष करनेरूप निवपचयनयकी विकल्पात्मक स्थिति श्रौर 
तीसरी स्थिति है व्ययहार भौर निश्चयके विकल्पसे परे होकर निविकल्प निजजन्नान्त 
मान्नकी भ्रनुभूति | तो इस स्थलमे यह शिक्षा मिलती है कि हमको व्यवहारनयका 
भालम्बन लेकर वस्तु स्वरूपका अध्ययन करना चाहिए श्रौर उससे निश्चधनयके विषय 
का सकेत पाकर निद्रधनचके विषयपर दृष्टि रखना चाहिए श्ौर ऐवा करते हुएकी 
स्थितिमे रागवक्ष जब सहज निदचयनयका विकल्प भी छूटकर निविकल्प स्थिति हो 


जाय तो वह निविकल्प स्वात्मानुभूति अलौकिक श्ाइवत आननन्‍्दकों प्रदान करने 
वाली होती है । 


ननु केशलमिह निश्चयनयपत्षों यदि विवक्षितों भवति | 
व्यवहारात्रिरपेक्षो भवति तदात्मानुभूतिहेतु: सः ॥६४४॥ 


व्यवहा रनयनिरपेक्ष निरचयनयमे श्रात्मानुभृति हेतुताकी आशका--- 
अब यहाँ छाद्धाकार पुन, कहता है कि यदि हम यहाँपर केवल निशुचयनय पक्षकों हो 
विवक्षित करें भ्रर्थात्‌ व्यवहा रनयकी श्रपेक्षा न रखकर केवल निशरचयनयके विपयपर 
ही दृष्ठि बनायें तो यह स्थिति क्या आत्मानुभूतिका कारण हो जायगी ? छाद्धाकार 
के चित्तमे धात्मानुभुतिका महत्त्व तो वेठा हुआ है तभी उसके लाभके लिए जिज्नासा 
बन रही है भौर वह स्थिति निविकल्प प्रत्तीत भी होती है। तो विकल्पका निषेध 
करने घाले निश्चयनयके उपायसे ऐसी श्रात्मानुभुतिका मिलना सहज है, ऐसी समझ 
भी उसकी बन रही है। जिस आधार पर वे यहाँ श्रपनी जिज्ञासा रख रहे हैं कि 
व्यवहारसे निरपेक्ष होकर यदि केवल मनिरचयपक्ष ही विवक्षित रखा जाय तो भी क्‍या 
ध्रात्मानुभवका कारण हो जायगा ? अब इस जिज्ञासाके समाधानमें कहते है । 


नैवमरांसवदोषाथतो न कश्चिनत्नयो हि निरपेक्ष: | 
सति च विधोप्रतिपेथः पूतिषेये सति विधेः पूसिद्धत्वाद ॥६५४॥ 


चयोमे निरपेक्षता न होनेसे उक्त श्राशंकाका अनवकाश--उत्त गायामें 
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बताई हुई जिज्ञासारा समाधान दिया जा रहा है कि शक्भ्कारते जो - पूछा है कि 
व्यवहारनयसे निरपेक्ष हीता हुपआ निपचयनयका पक्ष प्रात्मानुभूतिका कारएा हो सकेगा 
क्या ? तो उसकी शा यो ठोक >हीं है कि मिरपेक्ष पद्धतिते वयोका प्रयोग करके 
झात्महितकी बात मिकाले तो वह अरश्म्भव है। इसका कारण यह है कि कोई भी 
मय विरपेक्ष नहीं हुआ करवा । यदि निरपेक्ष विधिसे नयकोा प्रयोग किया जाय ठो 
वह भिध्यातय होगा, सवाभास होगा । यदि ध्म्यक पद्धतिसे नर्योंक्रा प्रयोग हो तो वह 
प्रयोग सापेक्ष ही हो सकेगा । देखिये | विधिके होनेपर प्रतिपेघका होना भी भ्रवश्य- 
भावी है | जहाँ विधि है वहाँ विधि है, जहाँ प्रतिषेध होगा वहाँ त्रिघ है नय तो 
बस्तुके किसी विक्वेष भंशक्तो विषय करने वाला होता है, इस कारणसे नय एक विव- 
क्षित अद्षका ही विवेचन फरता है, तो विवक्षित अंशका विवेचन करता हुम्रा दूधरे 
श्रशकी भ्रपेक्षा न रखे तो वह नयज्ञान सम्यक ने होगा । उसे नय ही ने कह सकेंगे ) 
तो जब व्यवहारतयका प्रयोग किया जा रहा है तो व्यवहारनयमे तो विधि विषय है ) 
वो मुख्यतास तो विधिका कथन हो रहा है। वहाँ निबवयनयकी श्रपेक्षा रखता हुप्ा 
ज्ञानी व्यवहास्त/०्का प्रयोग कर रहा है भौर जब प्रतियेषकी विवक्षा की जा रही हो 
तो मुख्य तो प्रतिपेध विषय है पर प्रतिषेघका बोध करने वाला ज्ञानी विधिकी भी 
झहपेक्षा कर रहा है, इस कारण व्यवहारसय भौर तिश्चयनय इन दोवोमे परस्पर 
सापेक्षता है, भ्रत* निरपेक्षता बताकर नयकी आर्मानुभूत्रिका कारण बताना सद्भूत 


नही है । 
ननु च व्यत्र हारनयों मवति यथाउनेक एवं सांशलाद-। 
अपि निश्चयों नयः किल तद्॒दनेकी5थ चेककरिति चेत्‌६४६। 


व्यवहारनयकी भांति निब्चयनयकों भीं एक एक मिलाकर अनेक 
मान लेनेकी आाहका--यहाँ शद्भाकार कहता है कि व्यवहारतय भनेक हैं क्योकि 
वे श्रशसहित हैं, ऐसा जो बताया है वह ठीक है | भ्रव यह भी देखिये कि जैसे वंय- 
वहारेनय प्रनेक हैं यों ही निश्वयनप भी तो एक एक मिलकर झनेक बन जायेंगे । तो 
निश्चयनयकों भी अनेक स्वीकार किए जानेमे क्या दोष है ? तब व्यवहारनयकी भातति 
निईंचयनय भी अनेक सिद्ध हो जाते हैं।। जैसे व्ययहारनथ विकल्पात्मक है इधों प्रकार 
निइचयनम भी विकल्पात्मक'है, यह तो माना ही गया है । व्यवह्वारनयमे विधिका 
विकल्प है तो निश्ययनयमे नियेधका विकल्प है। तो जैसे विकल्पात्मकताकै रूपसे 
व्यवहारनय और निद्चयनय समान हैं इसी प्रकार प्रनेकात्म $ताके रूँपसे भी व्यवहार 
झौर निदचय समान होंगे ।,भौर भी प्रखिये !' व्यवहास्तम वस्तुके पं दाको ग्रहण 
करता है, निए्चयनय भी वस्तुके अंश्वको ग्रह करता है । तो भशग्राह्मता होनेसे 
पैसे दोनो तय समान हैं ऐसे ही दोचों तय भ्रवेकरूप भी बतकर समान हो जाये तथा 
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-निश्चयनय पक्षिग्राही है भौर व्यवहारनव भी पक्षग्राही है। तो पक्षग्रह्मिताकी हृष्टिसि 
जैसे दोनो नय समान हैं, उसी प्रकार प्रनेकरूपतासे भी दोनोंकी समानता "कहियेगा । 
तो यो व्यवहारनयकी भाति निश्वयनयकों भी अनेक मात्र लिया जानों चाहिए । पंब 
इस शद्भूका समाधान करते हैं । 


मै यतोस्त्यनेकी नेक! ।्रथमोप्यनन्तधर्मत्वात । 

न तथेति लक्षण₹4दंस्त्येकी निश्चयों हि नोनेकः ॥ ६४७ ॥ 
न तथेति लक्षण होनेसे निंश्चयेनयमे श्रनेकताकी प्रनापत्ति-- 
उक्त शद्भध[के समाघानमे कहंते है कि शेंड्रोकारका यह भाव कि जेंसे व्यवहारनय 
साह होतेसे प्रतेरु है, इसी प्रकार निर्चयनेय भी एक एक सिलकर श्रनेक होजायगा । 
यह बान ये पद्धेंत नही है कि व्यंवहारसय तो श्रतन्तधर्मात्मक है, उसमे श्रनेक 
विधिया पडी हुई हैं इस कारण व्यवेहरतय अनेक हैं । परन्तु निश्चयनय अनेक 

” नही है, वंयोकि निश्चय नय का लक्षण न तेथा ग्रर्थात्‌ जे पा व्यवहा रनय कहता है वेता 
वस्तुत. नही है । इस तरह निषेय निरंचेयात्मकका विषग्र है और निषेधमे श्ाता है 
झभाव तो श्रभाव सब एक रूप है इस कारण कितने ही धर्मोके विवेचन क्यो न किए 
ज्ञायें जब हिवचयनयकै-द्वारा उ सबका निपेध किया जा रहा है तो निषेव करना 
मात्र निग्चयनयका कार्य हुआ इस कारणसे निरचयन॒य झनेक तही हो सकता किन्तु 
वह एक है। स्व प्रकारकी व्यवहार विधियेका निषेध भी एक है और प्रत्येक पदार्थ 
के सम्बन्धमे जो निरचयेनय भाता है वह सब्र'निषेघषरूप है। तो सबका निषेध जोडकर 
भी कही निषेधोक्नी सहया बढ नही जाती । ब्त' निषेध विषय एक है तथा निषेध 
करके जो तत्त्व लक्ष्यमे 'लिया गया है या जिस तरत्त्रकों लक्ष्यमे शन्ते हुए *पेष 


किया जा रहा है व्यवहारका वह (विषय भी 'एक भ्रखण्ड हैं, इस कारण निश्चयनय 
को अनेक नही कह सकते । 


संदृष्टि: कनकल तामीप्राधेनिंद्रत्तितो याहक । 
अपंरं तदपरमिह वा रुवमोपाधेनिचृत्तिवस्तावकू ॥६४८॥ 
हेष्टान्त पूर्वक निश्चयंतयकी एकताका प्रतिंव!दन--उक्त समाधानमे यह 
कहा गया है कि निश्चयनय एक है, इसका कारण इस गाथामे बंताय्य जा रहा है श्रौर 
उसके विवरणके लिए हँष्टान्त दिया जा रहा है। जैसे किंप्ती सोनेमें तावा मिला है 
किसी सोनेमे भौँदी मिली है, किसी सोनेमें भ्रन्य घोतु मिली है, जब॑ उसे उपाधिको 
दूर कर दिया जाता 'है भ्र्थात्‌ प्रयोग द्वारा ताँवा, पीतल, चाँदी झादिको उस सोनांसे 
पझलग कर दिया जाता है तो हुआ्ना क्या वहाँ ? उस मिश्चित घातुकी तो मिंदूंत्ति हुई 
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भोर खालिस स्वर्ण रह गया । तो जैसे सोनेफे डलेसे चाँदीका सम्बम्ध बसा है उसे 
प्रयोग विधिसे श्रगर भ्रलग कर दिया तो शांदी उपाधिक्री लिवृत्ति हो गई। उच्त 
उपाधिकी निवृत्ति होनेसे वहाँ स्वर्शात्व शुद्ध प्रश्ट हो गया | तो वहाँ निवृत्तिम भेद 
ना हैं। भौर जो प्रकट हुआ है उत्तमे भेद नहीं | सोना ताचेकी उपाधिकी नव तमे 
जिस प्रेकार है उम ही प्रकार चाँदीकी उपाधि दुर होनेसे सोनेमे जो ताँवा, पीतल, 
भाँदी भादिक उपाधिए हैं वे उपायियाँ तो प्रनेक हैं परन्तु उनका अ्रभाव होना प्रतेक 
नहीं है । प्रभाव सदभावात्मक होता है । उन सब सपाधियोका अभाव हुआ तो सद- 
भाव क्या मिला ? केवल सोना । तो किसी भी उपाधिका भ्रभाव च्यो न हो, वह एक 
झभाव रहेगा, प्र्थात्‌ वस्तुका घुद्ध सदृभाव रहेगा। प्रत्येक उपाधिकी निदत्तिमें स्वरा 
तो स्वर ही रहेगा, इसी प्रकार समक लेना चाहिए कि किसी वस्तुके स्वरूपका वर्णन 
करनेके लिए व्यवहा रनयका प्रयोग किया गया तो उच्त व्यवहारनयमें भ्रनेक प्रकारसे 
भेदका वर्णात होगा | तो वह भेद कथन तो नाना रूपोसे है भ्रतएवं व्यवहार अनेक है. 
पर भेदकी निद्वत्ति, भेदका निषेध तो एक निपेघात्मक है और उठ्का निषेध करके जो 
लक्ष्यमे रहा है वह भी एक रूप है इस कारणसे निदचयनयको अ्रभेक नहीं कहा जा 
सकता | भनेक तो व्यवहारनय ही हो सकेगा । 


एतेन हतास्ते ये स्वात्मपुज्ञापराधत्तः केचितू | 
अप्येकनिश्चयनयमनेकमिति सेवयन्ति यथा ॥६४६॥ 


निश्चयनयके भ्रभेकत्वके प्रतिपादनकी असगतत्ता--उक्त कथनसे उन 
दोनोका यह भ्राशय खण्डित हो जाता है जो पुरुष अपने ज्ञानके दोपसे निरचयनयको 
झगेक समभता है। यद्यपि भ्रपेक्षा विधिसि निश्चयनयके भी अनेक भेद किए गए हैं, 
लेकिन निएछयनय इस रूप रहे ऐसा उन सबमे नहीं पाया जाता । स्वाश्रित वर्णनसे 
निदचयनयका लक्षण उन धनेक प्रकारके निशचयनयोंमि घटित हो जाता है, पर नि३- 
चथनय ही रहे कभी वह व्यवह्वारनयका रूप न ले सके ऐसी बात बताई गई सर्वे 
निदचयनयके भेदमे नही है, किन्तु एक परम शुद्ध निद्चयनयमे ही है । निदचयचय भी 
झन्तह ष्टिफे मिलनेपर व्यवहारनय बन जाता है | इसी लक्ष्यकों लेकर यह बात कही 
जा रही है कि जो कभी व्यवहारका रूप ही न बिगड सके ऐसा निदचय नय अनेक नहीं 
होता, किम्तु वह एक है। जो निववयनय को अनेक समझते हैं उन्हें वस्तुके भ्रखण्ड 
तत्त्वका परिश्ञान नही है। मिश्चय नय के प्रनेक भेद करके भी हुकना यदि बोध रहे 
कि यह कभी व्यवह्दारतय न बन सकेगा । लिदचयनय ही रहेगा झौर यह व्यवहार 
घन जायगा, यह सदा सिरचय रूप न रहेगा | ऐसा परिज्ञान हो तब दो बहाँ बोध 
ठीक है लेकिन निवचय नय ही है श्रौर भनेक प्रकारके हैं ऐसो परिचय वस्तु स्वरूप 


के भनुरूप नहीं है । 
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शुद्ददर व्यार्थिक इति स्थादेक: शुद्धनिश्चयो नाम | 

अपरोउशुड्धद्र व्यार्थिक इति तदशुद्धनिश्ययो नाम ॥ ६६० ॥ 
इत्यादिकाश्व बहवे। भेदा निश्वयनयस्य यस्य मते। 

सहि मिथ्यादष्टित्वात्‌ स्वज्ञाज्ञानमानितो नियमांत्‌ ॥ ६६१ ॥ 


निरचयनयके भेदोके कथनकी सिथ्यारूपता - कोई लोग निश्चय नय के 
इस प्रकोर भनेक भेद करते हैं। जेसे एके शुद्ध द्र्याथिकनय, व छुद्ध निश्चयनय 
कहलाता है । शुद्ध द्रव्याथिकनय का झथ्थ किया जाता है उपाधिरहित बुद्ध द्रव्य जिस 
नयका विषय' है वह श्राशयमे यद्यपि शुद्ध द्रव्यको विषय किया गया है किन्तु शुद्ध 
तिल पर्याय परिंणत शुद्ध हरथ्यको देखा है तो वहाँ श्रभेद न रहा, इस- कारण 
निश्चय नय के विशुद्ध लक्षणका अवकाझ न रहा फिर भी निश्चय नय कहा जा रहा है 
यद्यपि स्वाश्वित वर्णन किया जा रहा है' अर्थात्‌ किसी भी पर ऐदवार्थंव्रा उपचार 
सम्बन्ध लेकर वर्णन नही है उप्त ही द्रत्य को उस ही प्रव्यमे उसकी शुद्धता बताई जा, 
रही हे श्रतएव निश्चय नयका लक्षण घटित हो गया, किन्तु जो निश्चय नय कभी 
व्यवहार न वन सके इस प्रकारके निश्वय नय का लक्षण नहीं गया, फिर भी भेद कर 
रहे है भौर मिश्चय तय को भ्रनेक बता रहै है। कोई पुरुष भ्शुद्ध द्रव्याधिकनय को 
श्रशुद्ध निरचय नय कहता है । इस हप्टिमे फ्रोधादिक विकार परिशत द्रव्यको विषय 
किया गया है | यहाँ +र वर्णन स्वाश्रित है । कर्मसे विकार नही आया, कं्मका 
विकार नही है श्रादिक रूपस परका निषेध है, परका श्राश्नय नही लिया गया है । 
स्वयके द्रव्य मे स्वयकी वात कही जा रही है। चाहे वह विक्ृतर भी है श्रतएव निशचय 
नय्र का सामान्य लक्षण घटित हो गणा किन्तु जो निइ्चयनय कभी व्यवहारका रूप 
तन पकड सके वह शअ्रभेद वाला लक्षण नहीं गया, फिर भी इसे निश्चय नय कहा जारहा 
है श्रौर उसके अ्रनेक भेद किए जा रहे हैं। इसी प्रकार और भी बहुतसे भेद जिनके 
मतमे है उनका श्राशण निशचयनयके परम लक्षशकी हृष्टिसे मिथ्या है भौर वह सर्वज्ञ 
की श्राज्ञाका उत्लघन करने वाला है | निश्वयनयके वास्तवमे शुद्ध अशुद्ध आदिक 
कोई भेद नही होते, यह तो केवल निषेघात्मक है' फिर भी उसके कोई भेद करे तो 
सर्वेज्ञकी झ्राज्ञाका उल्लघन करने वाला है । प्रतएव उसकी हृष्टि मिथ्या है । निशचण 
को स्वसमथकी धपेक्षासे निरखनेपर शुद्ध श्रशुद्ध श्रादिक भेद न होगे, किन्तु ये सब 
भेद व्यवहारतथम गभित होगे | क्रोधादिक भाव अजुद्ध द्रव्याधिकनयसे आात्माके हैं, 
यह केथन < दपि असत्ग नही है तो भी यहाँ भेद श्रा गया इस कारणसे निश्चयनय 
नही है । यह निश्चयनयकी प्रकृति लक्षएकी हब्टिसे निश्वयनथप्ते बहिभूत ,है, त्यव- 
हारनथ से गमिव । इसी प्रकार श्रात्माके ज्ञान दर्शन भ्रादिक गुण्ग है ये। भेद सापेक्ष 
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कल्पना भी प्रशुद्ध द्रव्भाधिकनयसे बनाई गई है भ्रथवा रागादिक भावे।क़ा कर्ता जीव 
है, यह भी प्रशुद्ध निश्चयनगासे कहा गया है | तो चु कि स्वाश्नित वर्णन बियाजा 
रद्दा इस कारएा मिदचरगनय भले ही इसमे माना जाथ, लेकिन भेद हटनेसे जड़ सब 
व्यवहारनथमे गर्ित हो जांता है । ये। निश्वयनयकी प्रकृतिसे यह बहिभुत है। 
झतएव यह कौई भी निशवयनय वास्तवमें निशचयनथ नही है किन्तु व्यवह्मस्तय 
है। ये निशचयनय प्रनेक नहीं हुआ करते । 


इद्मत्र तु तात्परयमधिगन्तव्य चिदादि यद्वस्तु । 
व्यवहारनिश्वयाम्यामविरुदूध॑ यथात्मशुध्यर्थम्‌ ॥ ६६२ ॥ 


व्यवहारनय व निदचयनय द्वारा प्रविरुद्ध रीतिसे परिज्ञात डीवांदि 
पदार्थोकी भ्रात्मणुद्धिके लिये उपयुक्तता--नयेंका यहां तक कुछ विस्वारपर्वक 
वर्शान किया गया है भौर जिस पद्धतिसे वर्शान किया गया है उस पद्धतिसे हमको यह 
प्रादेश मिलता है कि यहाँ इन सब वर्णतोका यह ताले जात्तता कि जीवादिक जो 
तत्त्व हैं, पदार्थ हैं वे भात्मशुद्धिके लिए त्तमी उपयुक्त हो सकते हैं जबकि ये सब पदार्थ 
वेयबहा रनथ झौर निशचयनयके द्वारा भ्रविरद्ध रोप्िसि जाने जाते हैं । व्यवहारनपर्त 
समझा निश्चयनयकी भोर जानेके लिए भौर जिस भेद पद्धतिसे समझा वह भेद मिटावे 
के लिए । निदचयनयने समझा निदचयनयका विकल्प भी मेटकर निविकल्प परनुभूति 
पानेके लिए तो इन'सयोंसे हम जो परिज्ञान करते, हैं उसका सही-सही प्रयोजन भी 
हमारी दृष्टिमे रहे तो उससे हम भ्रात्महितकी साधना सहज' ही कर सकते-हैं -भोर 
प्रात्मसाधनाके लिए यह नथोका परिचय होना भौर सही पद्धतिसे नयोका प्रयोगन्‍्क र॒तवा 
प्रावध्यक था, इस कारण यहाँ-इन सब नयोका वर्णान किया गया है । 


अपि निश्चयस्य नियत हेतुः सामान्यमात्रमिंद वस्तु । 
फलमात्मसिद्विघः स्थात्‌ कर्मकलकावमुक्नब्रोधात्मा ॥ ६३३ || 


सलिइचयनयक्ति विधव और फलका प्रतिपादन--निश्चयनयको, कारण 
क्या है ? श्रौर निएचयनयका' फल”क्या है'पर्थात्‌ः निदचयनयके /अयो गसे ।प्रात्माकी क्यों 
स्थिति बनती है ? इनसब बातोहा वरांव इस ग़ाथामें क्रिया) गया है ।निइचग्रनेयकों 
नियत हेतु सामान्य मात वस्तु है। वस्तु"प्ामान्य विशेषात्मक है।। “उसमें, सामान्यतत्व 
को मुख्य लक्ष्यमे लेकर जो एक झभेद, दृष्टि बनती है वह भेद दृष्टि यह'जता रही है 
कि ऐसी दृष्टि होनेका कारण है सामान्‍्य/मात्र।वस्तु | तो सामरास्यमात्रा बह्तुके विषय 
करने वाले निवचरयनयके प्रयोगसे फल क्या मिलता है ? वह फल है भात्मबुद्व । 
झात्माका अखण्ड सामान्य स्वरूप जानें । उतत श्रवग्रमने। विकल ट्वुठकर “लिविकल्पता 
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ग्रानेका अवसर है । तो उसका फल इस भ्रकार निविकल्प प्रात्मतस्वकी श्रनुभूति है। 
यो नि३चयनयसे वस्तुका बोध करनेपर यह शभ्रात्मा स्वात्मानुभूतिमे प्रवेश करता है 
शौर स्वात्मानुभृतिकी निरन्तरतासे यह आत्मा सर्व कर्मे कलड्भोसे मुक्त परिपूरां 
ज्ञानानन्दमय हो जाता है । 





पञचाध्यायी प्रवचन 


[ श्रष्टम भाग ] 
है 
प्रवक्ता . 
प्रध्यात्मयोगी स्पायतीय पूज्य श्री १०६ क्षुत्तकु मनोहरणी वर्णी सहुजानन्द' महाराज 
७ 


उक्तो व्यव्हारनयस्तदनु नयो निश्चय: प्थक्‌ पृथक | 
युगपदद्ठयं॑ च मिलित॑ प्रमाणमित्ति शलक्षणं बच्चे ॥ ६६४ ॥ 


प्रत्थका रका प्रमाण स्वरूप कहनेका सेकल्य॒--पूर्य प्रतडूमे व्यवहारतयका 
स्वरूप भेद अभेद पूर्वक सुलामा बताया गया है भौर उसके वाद मिव्चगनयका भी 
स्वहप कहा गया है ? भ्रव यहाँ यह चत्तायेंगे कि दोनो ही नय भिन्न-भिन्न स्वहप 
वाले तो हैं, किन्तु जब एक साथ दोनो मय मिल जाते हैं तो वही प्रमाणका स्वरूप 
कहलाता है। इसका तात्पयं यह हुमा कि प्रमाणमे ता सर्च नयोसे परिज्ञात जो वल्तु 
है उसको सर्वाज्भ रूपसे माननेकी वान है। धौर नयोंमे प्रमाण गूदीत उत्त एक वस्तु 
के भिन्न-भिन्न भ्रश्ोको ग्रहरा करने वाली बात है । इस ही कारण यहाँ यह विदेश 
किया गया है कि व्यवहारतय श्रौर निए्चयनय ये दोनो मिन्म-भिन्‍ल स्वरूप वाले हैं। 
अवहारतय जहाँ भेद करता है तो निश्वयत्रय वहाँ ऐसा भेद करता है कि बह वचनों 
के गोचर भी नहीं रह पाता | तो इन दोनोका परस्परमे सिन्‍्न-भिन्‍्म स्वरूप है। 
लेकिन वस्तु न केवल व्यवहारनय मात्र है न केवल निश्चण्नय मात्र है। बस्तु तो 
व्यवहारनय भौर निए्चयनय दोनोको जो कुछ वहाँ समझा गया उस्त सर्वेह्पप्ते विदित 
होता है। तो प्रमाण दोनो नयोमे मिलकर कहलाता है | ऐसे उस प्रमाणका लक्षण 


इप्त प्रसज्भमें कहेंगे । 
विधिपूत्रं: पूतियेध: पूर्तिपेधपुरस्सरो विधिस्लनयो: । 
मैत्री पुमाणमिति वा स्वपराकाराबगाहि यज्ज्ञानम॥ ६६९ ॥ 
विधिप्रतिषेधको मैत्री व स्वपराक्ारावगाहि ज्ञानक्षी प्रमाणहपता-- 
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नयोंका जो वर्णानं किया गया था उसमे यह समझा ग्रयां कि व्यवहारनयका विषय 
तो विधि है और विधि होती है भेदपरक और निरचयनयकी विषय निषेध है सो ये 
दोनो बातें श्रलप-श्रलग नही है, किन्तु विधिपूर्वक प्रतिषेष होता है और प्रतिषेधपूर्वक 
विधि होती है । श्ब विधि और ए्रतिषेधके द्वारा दोनोकी जो मंत्री है वह प्रमाण 
कहलाता है। जैमे व्यवहारनयसे विधिके माध्यमसे जाना कि जीवमे ज्ञान है, दर्शन है, 
चारित्र है आादिक और निश्चयनयसे यह जाना कि व्यवहारनयने जो कहा है वैसा 
पदार्थ नहीं है प्रर्थात्‌ ज्ञान-दर्शन चारित्र ये कोई जुदी वह्तु हो श्ौर फिर ये भात्माके 
पास रहते हो ऐसा नही है किन्तु वह वस्तु भ्रखण्ड है । तो वस्तु. गुणरूप है, उसमे 
गुण है:पभौर वह श्रखण्ड है । गुणाका भी वहाँ भेद नहीं है।, इस तरहकी मंत्रीपूर्वक 
जो ज्ञान हा रता है वह प्रमा ज्ञान कहलाता है। शथवा दूुप्तरे लक्षेणसे देखिये कि 
प्रमाण ज्ञान वह है जो सत्र और परको जातन्तने वाला है। स्वका श्र्थ स्वय ज्ञान वह 
श्रपने श्रापक्रो जानता है भ्ौर परका भ्रर्थ है'सब पर पदार्थ । तो यो स्व झौर परको 


जानने वाला जो ज्ञात है:वही प्रमाण कहलाता है। ,भ्रब इसी प्रमाणके स्वरूपको 
स्पष्ट करते हैं | 


.... अयमथोर्थर कल्पो ज्ञान किल लक्षण स्वतस्तस्थ | - 
एक विकलपो नयसादुभव विकल्पः पृमाणमिति बोधः ॥६६६॥ 


प्रमाणके उक्त स्वरूपका स्पष्टीकरण - प्रमाणका जो स्वरूप कहा गया 
है उप्तका स्पष्टीकरण यह है कि ज्ञानका लक्षण ही भ्रथंविकल्प है श्रर्थात्‌ पदार्थाकार 
प्रतिभासके परिशमन क्रनेका ही नाम भ्रर्थ विकल्प है। जब ज्ञानकी बृत्ति बनती है 
तो उसका स्वरूप यो ही निर्मित होता है कि वहाँ परपदार्थके सम्बन्धमे कोई प्रतिभास 
किया जारहा है। धो -+वह प्रतिमास क्‍या है ? पर पदार्थका ग्रहण रूप है। यद्यपि 
पर पदार्थेको ज्ञान ग्रहण नही करता, ज्ञान आत्मप्रदेशोमे रहता,है, पर पदार्थ परमे 
रहता है फिर भी पर पदष्य विषयक जो जानकारी हो रही है वह उस ही पदार्थाक्ार 
कहलाती है । तो यो पदार्थाकार परिणमन करनेका नाम श्र्थंविकल्र है। अब उस 
ज्ञानमे प्रकार निरखिये !-वह ज्ञात जब एक विकल्प होता है शभ्रर्थात्‌ एक भशको 
विपय करता है तो वह ज्ञान नयाप्रीन रहता है याने वह नयरूप ज्ञान हैं । जो पद! थ्थके 
एक ध्शको .विषय करे. उसे नय कहते है और वही ज्ञान जब उसय विकल्प रूप होता 
हैं भ्र्थात्‌ सभी, भ्रशोकरो ग्रहण करते वाला होता है तब वही प्रमाण कहलाने लगता 
है। जितने भी इसप्ें,घर्स कहे जा सकते है उनको दो भागोमे विभक्त किया जा सकता 
है.। एक सामान्य दुसरा विशेष । तो पदार्थेके प्ामान्यरूपसे वह प्रतीत होता है और 
विशेषरूपसे भी प्रतीत होता है। पदार्थेके सम्वन्धमे जो अनुगत प्रतीति है उसे सामान्य 
प्रतीति कहते हैं । यह वही है, सभी पदार्थोमे वही यह है, ऐसा जिस घमंको लेकर 


१३० |] पण्चाध्यायी प्रवचन 


सामान्यतया प्रतीति हो रही हो उत्तको कहते हैं धामान्य प्रतीति । भोर विशेष विशेष 
पर्यापरप भ्रतीतति होती हो, जहाँ विदोष विश्ेप रूपसे समझा जा रहा हो, उसे विशेष 
प्रतीति कहते हैं। तो यो दोनों प्रकारकी प्रतीतियाँ पदार्थमें तव ही सम्भव हैं जनकि 
वह सामान्य विदेषात्मक हो ॥ सामान्य विदोयात्मक पदार्थ है तभी शान सामान्य और 
विशेष दोनों श्रकारसे प्रतीति होठी है । तो इससे ही यह सिद्ध हुमा कि पदार्थ उ भ्या- 
त्मक है अर्थात्‌ सामान्य विशेष स्वरूप है | न्याय व घिद्धारत थास्त्रोंमे भी ऐसा हो 
दशशाव किया गया हैं कि प्रमाणका जो विषय है वह सामान्य विशेषात्मक पदार्थ है । 
धब उनमेंसे जो सामान्य भथ्षकों ग्रहरा करे वह तो द्रव्याधिक हुआ भौर विशेष भरा 
को जो प्रहएा करे वह पर्यायाधिक हुभ्ा । तो दोनों संशोको एक साथ कोई विपय करे 


वो वह प्रमाण शान कहताता है । ४ 


ननु चास्त्येविककन्पोप्यदिस्ड्रोभयच्किल्प एचारित | 
कथमिव तदेकसमये विरुद्धभावदयोपिंकल्पः स्यात ॥६६०। 


अथ चेदस्ति विकल्पो क्रमेश युगवद्धा बलाद्वाच्यः | 
अथ चेद्‌ क्रमेय नय हति भवति न नियमात्पूमाणमितिदोपः ६६८ 


युगपच्चेदथ न मिथो विरोधिनोयोंगप्च॑ स्यात्‌ । 
दृष्टि विरुद्धत्वादपि म्रकाशतमसोद् योरिति चेत्‌ ॥६६६॥ 


विरुद्ध धर्मोके एकत्र रहनेकी विधिकी जिज्ञासा--भ्रव यहाँ शडद्भाकार 
कहता है कि कोई एक विकल्प हो वह झविरोधी दो विकल्पों वाला हो सकता है, 
भर्थातु एक वस्तुमे झविरोधी कई धर्म रह सकते हैं परन्तु कोई भी विकल्प एक ही 
धमयमें विरोधी दो भावोंरूप कैसे हो सकता है । यहाँ तो प्रमाणका स्वरूप बनावेके 
लिए दो विरोधी घर्मोंको एक साथ बताया जा रहा है, परन्तु यह बात भरपतम्मव है कि 
एक समयमे विरोधो दो भावोका विकल्प कैसे बन सकता है ? यदि विरोधी दो भावों 
के बिकल्प माने जायें तो यह ज्रताशों कि वे दो विकल्प क्रससे हो सकते हैं या एक 
सथ उत्तका प्रयोग किया जा सकता है ? यदि विरोधी दो घर्मोंको क्रमसे माना जाता 
है तो जब फ्रेम रहा तो एक समयमे एक ही 'नय रहा । तो यो नयका ही स्वरूप बना, 
प्रमाण तो मे बत सका । यदि कहा जाय कि वे दोनो धर्म एक साथ होते हैं तो भत्ता 
इसे कौन मागेगा कि विरोधी धर्म एक साथ रह सकते हैँ ! जैसे अंधकार औौर प्रकाश 
ये दो विरोधी धर्म हैं तो इनका एक साथ रहना सम्भव नहीं है । ेल्‍ सभी लोग ईस 
बातसे परिचित हैं तो इसमे भधिक प्रमाण गया देना है ? दो विरोधी धर्म एक साथ 
सम्भव नहीं हो सकते हैं े फिर भ्रमाणका लक्षण केसे बन सकेगा कि दोनों भय 
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मिलकर अमाण कहलाते हैं ? श्रव इस शद्भाकों समाधान करते हैं । 


न यतो युक्किवि शेषादुगपद्‌ बृत्तिविरोधिनामस्ति । 
सदसदने फेपामिह भावाभावधुवाधुवाणाश्च ॥ ६७० ॥ 


विशेषी घर्मों के एकत्र रहनेकी विधि--समाधानमें कहते हैं कि शद्धाकार 
की उक्त शद्भा सद्भुत नही है, क्योकि युक्तिविशेषसे विरोधी घर्मोकी एक साथ वृत्ति 
हो सकती है। जैसे सत्‌ असत्‌, भाव ग्रभाव, नित्य अनित्य, भेद अभेद ध्रव भ्रश्नूच 
झादिक अनेक धर्मोकी एक पदार्थमे, हत्ति होता सम्भव है। भले ही स्थूलः दृष्टिपे' सत्‌ 
प्रसत्‌ श्रादिक धर्म परस्पर विरोधी, प्रतीत होते हैं। जो सत्‌ है वह पअसत्‌ कसे ? जो 
ग्रसत्‌ है बह सत्‌ कैसे ? ,तो उनमे विरोध 'प्रतीत होता है लेकिन जन्र सूक्ष्म दृष्टिसे 
विचार किया जाय, सापेक्ष दृष्टि रखक्तर जब इसकी मीमासा की जापगी तो ये सब 
झविरोधी प्रतीत होने ललेगे । अब दूमरी निगाहसे इस निर्णशायको सुनिये | एक 
पदार्थमे विरोधी दो धर्म बन रहे तो यह' तो पदार्थंका स्वभाव है, श्रसम्भवता कंसे कही 
जाग्गी ? परतल्‍्पर विरोधी घर्मोको भी एक समयमे पदार्थ घारण करे यह तो द्रव्य 
झौर पर्याय शक्तिके कारण सद्भत ही है। द्रव्य दृष्टिसे पदार्थ सदा सतरूप है तो वही 
पदार्थे पर्याय दृष्ट्सि श्रसत हैः |द्रव्य दृष्टिसे पदार्थ: भावरूप-है;। तो वही' पदार्थ पर्याय 
दृष्टि भ्रभावरूप है। ऐसे ही समझना-च्राहिए:कि-पदार्थ नित्यरूप श्रौर भ्रनित्यरूप 
भी है | पिद्धान्त शास्त्र 'इस् तथ्यका विज्नञाद करता है-क्ि पदार्थ पर्याय दृष्टिसे उत्पन्न 
होता-है और-नष्ट होता हैःपरल्तु द्रव्य, हष्टिसे न उत्तन्न, होता, है श्र;न- नष्ट होता 
है, तभी तो यह बात -समतभद्वाचायेने बताया क्रिस ,सामान्यकी हष्टिसे-देखा जाय 
तो सर्व पदाथोमे ध्षमात्तत्ता है, भ्रथवा,सभी “पदार्थ एक हैं भौर जब द्रव्यादिक्रका,भेद 
करके मिरखा तो पदार्थ प्रूथक पृश्रक हैं ।.जैसे कि एक-असाधारण हेतुकी तरह | वही 
हेतु भ्रपना साध्य प्लिद्ध करनेके -लिए हेतुदा है, पर भ्रमाध्य सिद्ध करनेके लिए वह 
भहेतु रूप है'तो-इसी,तरह पदार्थ भी द्रव्य क्षेत्र,स्काल, भावकी अपेक्षासे, भिन्न भिन्न 
है, भ्रनेक है, परन्तु वही .पदा्थे सत्-सामान्यकी:श्रपेक्षासे श्रभिन्न है, एक रूपे है, इस 
कारण पदार्थ कथल्चित भेद-विवक्षासे:एक, अत्तेक, भिन्न. प्रभिन्न झ्ादिक प्रमेक घ्॒मो 
वाला हो जाता है। वह धर्म अपेक्षा, हष्टि लगाये बिनाउव्रिरोधी प्रतीत होता. है श्रौद 
वह ही धर्म भ्रपेक्षा दृष्टि लगाकर अविरोधी प्रतीत होने लगता है। 


अयमर्थे। जीवादौ-पूछतपरामर्शपवैक ज्ञानम्‌ ।. 
यदि वा सदभिज्ञानं यथा हि सोय वलादुइयामशि ॥६७१॥ 


व्यवहार व निश्वयके- परामर्श पूर्वक हुए ज्ञानमें सदन्षिज्ञानता व 


११९ ] पञ्चाध्यायी प्रवचन 


प्रमाण रूपता---प्रमाणके स्वरूपमे जो कुछ कहा गया है उसकां भावार्थ यह है कि 
जीवादिक पदार्थोक्रे विषयमे व्यवहार और निदचयनयके विचार पूर्चक जो ज्ञान होता 
है वह प्रभाण ज्ञान कहलाता है| श्रथवा प्रमाणका लक्षण दूंधरी प्रकारसे यो फह 
सकते हैं कि पदार्थके सम्बन्धर्म जो सत्‌ अ्रभिन्ञान प्र्थात्‌ एकत्व प्रत्यभिज्ञानकी तरह 
का बोध है जो कि एक वस्तुके सामास्य श्रौर विशेष दोनों भवस्थाओको एक समयमें 
ग्रहण कर सके ऐसे ज्ञात्तकों प्रमाण फहते हैं । प्रमाण वस्तुका सर्वात्मक बीघ है। 
वस्तुमे जो श्रश है उनको दो विभागोंभें कहा जा सतका है एक सामान्य दूसरा विशेष 
सामान्यके तो भेद नही होते, कुछ विशेष विभिन्न प्रकारके होते हैं। यों सामान्य 
विशेष धर्मयुक्त जो ज्ञान है उत्तका नाम प्रमाण है। जैते यह वही है ऐसा कहनेमे 
कुछ सामान्यका भी बोध हो भौर विशेषका भी इतके साथ बोध होता है, ऐसे 
सामान्य विशेषात्मक ज्ञानको प्रमाण कहते हैं। भव इसीका स्पष्टीकरण हृष्टान्त 


न 


द्वारा करते हैं।  * 3 + के | 
सोय जोवविशेषी यः सामान्येन सदिति वस्तुमयः |. ४ 
संस्कारस्य वशादिह सामान्यदिशेपज भवेज्ज्ञानम्‌॥ ६७१ ॥| 


सदभभिज्ञानका उदाहरण--यहाँ वही जीव विशेष है जी सामान्यरूपसे 
सन्‍्मात्र वस्तुरूप है । उस ही सतपदार्थेमें सश्कारके कारण जो सामान्य विशेष जन्य 
ज्ञान होता है उसको प्रकाणज्ञान कहते हैं । वस्तु तो जब सामान्य हष्टिसे परखा गया 
तो वह विज्येष पदार्थरूप प्रतीत होता है। जैसे वस्तुमे साधारण झौर असाधोरण 
गुण होते हैं तो वस्तु जब्र अहणमें भाता है तो यह नहीं है कि साधारण घर ते प्राय 
ग्रहण मे श्रौर प्रधाधारण धर्म भरा जायें । ऐसा भी न ही सकेगा कि श्रसाधारण वर्म 
प्रहण॒मे झा जायें प्रौर साधारण धम्मे ग्रहण मे न भायें ॥ तब ही वस्तुका बोध होता 
है तो स्राधारण असाधारण घधर्मोयुक्त एक वस्तुका प्रहण होता है। चामान्य दृध्टिमि 
वस्तु भले ही सम्मात्र प्रतीत है विशेष दृष्टिसे वही वैस्तु विशेष पंदार्थरूप अर्तीत है। 
पर यह भी तो बात है कि जो जीव पदार्थ सन्‍्मात्र प्रतीत हो वही जीव विशेष भी 
जाना जाता है। तो थो सनन्‍्मात्र और जीव विशेष इनका बोध एंके साथ होता है। 
वही समक्रिये | सामान्य विशेषकों विषय करने वाला प्रमाण गान है! 


अस्त्युपयोगि ज्ञान सामान्यदिशेषयोः सम सम्यक |. 
आदर्शस्थानीयात्‌ तस्य पूतिविम्धमात्रतोषन्यरेंव ॥ ६५: ॥। 


भ है हि का 
युगपत्‌ सामान्य विशेषके उपयोगात्मक ज्ञानका निर्देशत- यह ४ 
को यह जिज्ञाप्ाहों सकती है कि स मान्य मौर विशेषका उपयोगात्मक शी 


भप्टम भाग ११३ 


एक साथ हो सकता है ? वस्तुमे साधारण धमम है और अग्राधारण धर्म है। अब उन 

सज्का उपयोगात्मक ज्ञान एक साथ किस प्रकार होता होगा ? ऐसी जिज्न सा यदि- 
किसीको हुई हो ठो उसका समाधान भी इस गाथामे दिया गया है। सामान्य, विशेष' 
का, उपयोगात्मक ज्ञान एक साथ हो सकता है । उसके न्तिए यह हृष्टान्त दिया गया है 
कि दर्षणामसे जो प्रदिविम्ध पडता है वह प्रतिविम्ब यद्यपि दपणसे कथण्चित भिन्‍न है, , 
क्योकि वह दर्पंणाका स्वभाव नही है । उपाधिका निर्मित्त पाकर दर्षशणापर विकार 
श्राया है । वह प्रतिविम्बविकार दरपंणसे कथब्ग्चित भिन्‍त है तो भी उस प्रतिधिम्बका 

झौर दर्पण का एक साथ बोध होता है और यह भी बात है कि दर्पण और प्रतिविस्व 

ये एक ही अथेमे तो हैं कोई भिन्न भिन्‍म पदार्थ नही है। यो ही समक्रिये कि झनेक_ 
प्रकारका जो चित्रज्ञान होता है सो वहाँ अ्रनेकका ज्ञान हुआ ना, और एक साथ हुआ 

है तो इससे ही यह जान सकते हैं कि सामान्य और विशेषका उपयोग करने वाला 

ज्ञान एक साथ हो सकता है इसमे किसी भी प्रकारका सदेह नही है, प्लौर जब सावा- 

न्यू विशेषका एक साथ उपयोगी ज्ञान है तो उप्त ही ज्ञानको प्रमाण ज्ञान कहा जाता 

है तो प्रमाण ज्ञान वस्तुका सकलादेश ज्ञान होता है । 


नह चैवं नययुम्म व्यस्तं नय एवं न पूमार्श स्यात्‌ । . 
तदिद समस्त योगात्‌ पृषाशमिति केवल न नया ॥ ६७४ ॥ 


सामान्यविशेषोपयोगी ज्ञानसे नयत्व या प्रशात्व किसी एककी सिद्धि 
की श्राशडू. - अब यहा शद्भाकार कहता है कि प्रमाण का यहाँ भिन्‍त स्वरूप क्या 
झाया ? दोनो न्य जब अलग प्रलग प्रयुक्त किए जाते है तब तो थे नय कहलाते हैं 
और जतब्र उन दोनों नयोकों मिलाकर एक साथ प्रयोगमे लाण जाता है तब उसे आप 
यहाँ प्रमाण कहने लगे । तो नय चीज क्या रही प्रमाण से झ्लग ? बात वही ज्ञानमे 
झ्रोई जो तथोमे भा रही थी। नयोंसे निराला कुछ ज्ञान प्रमाणाने नही किया। हाँ, 
इसना भर भेद हुआ कि जब भलग अलग प्रयोग किया तो लय हो गया भौर जब एक 
साथ प्रयोग किया ठो प्रमाण बताने लगे | तो कह लीजिए उनको कि वह नयोका 
एक सांथ वाज़ा प्रयोग है और कोई होता है नयोहा भिन्‍त भिन्‍न रूपका प्रयोग । तो 
प्रयोग करनेकी पद्धतिमे ही भ्रन्तर भाया, चीज तो वह एक ही है | जेसे भय कहा है 
पहिले बिस्तार पूर्वक, तो वह सब नय ही है। भौर, नयोसे निराला प्रमाण कुछ न 
कहलायगां । तब प्रमारा का स्वरूप करनेका पकलल्‍प करना और प्रमाण की वात करना 
यह भव सज्भत नही बैठता । श्रव इस छड्भुयके उत्तरमे कहते हैं । 


तन्न यतो नययोगादतिरिक्वरतान्तरं प्रभाणमिद । 
लक्ष्णविपयोदाहति हेतुफलाख्यादिभेद्भिन्नत्यात्‌ ॥ ६७४ ॥ 


६९४ | पञ्चाध्यायी प्रवचन 


“  नयोसें प्रमाणकी विलक्षणता होनेसे नय धौर प्रभेण दोनोंकी मि॥ 
इाड़ुतक्रारकी उक्त शद्दु गो सद्भव नही है जि प्रमाण तथोके णेगका 'वाम नहोंहै। 
भिस्त भिन्न प्र कारसे नयोफा प्रधोग करें अथवा नयों।॥ योग करद उत ज्यों कि 
दें ती भी उप्तसे प्रमाणका स्वरूप आहिर नहीं होता । प्रभाग तो नयोंके योग्से कोई 
भिन्‍न ही वस्तु है। इसका स्वृहूप विस्तारपुर्वक्ष जानता है तो प्रमाणके सम्बधों कई 
बातें परसत लेनेसे प्रमाशका स्पष्ट रूप जाना जां सकता है । प्रमाणका सन्त, 
प्रमाएंका विषय, प्रमाएंके उदाहरण प्रम/एके' हेतु प्रमाएके फन भर प्रभाणरे 
भेद ये सब स्येरि-स्यारे हैं । भ्र्थात्‌ तयोके विषय उदाहर श्रादिक दू रे हैं गौर 
प्रमाण के विषय उदाहरण ' भादिऋ दुधरे हैं, लेकित नाम भी म्रिल्ते-मिले हैं । तो तय 
ही प्रभाश कैसे कहलाने लगेंगे ? न जुदे-लुदे रहकर नय अमाण बसेंगे भोर व कं 
का योग मिलकर प्रमाण बर्न तकेंगे। प्रमाण तयोते भित्न ही वस्तु है। 


तत्रोक्त लक्षणमिह सर्वस्वग्राहक प्रमाणमि ते | 
विप यो वस्तुसमस्त निरशदेशांदिभूरूदाहरणम ॥ ६७६ ॥ 
4 ताक निर्देश--“अरमाणावा तक्षण 


सोदाहरण प्रभाणकी सर्व॑स्वग्राह 
का स्प्दीकरयों पकेत 


नयोसे भिन्न है,और ,विषय उदाहरण भी भिन्न है। इस बात गे 
हूपमे इस गायामे किया गया है । प्रमाण का लक्षण तो चह है जो पति कहे | मे 
थोडे शब्दोमें यों कई लीजिए कि जो वस्तुका सर्वेस्व ग्रहंसा करे उमरको शसाथ क्यो 
हैं) अवे देखिये ! प्रम/ख के लक्षण है जो वस्तुका 'स्वेस्व ग्रहरा करे प्रो बाण 
लक्षण हैं जो वस्तुके 'एक भशकों ग्रहण करे | तो लक्षण में हो भन्‍्तर हट 
विषय प्रमाण का है सम वस्ठु सौर नथक्का विपय है कोई भ्रश्ष उदाहरण भी कद 
स्यारे-स्पारे हैं। एक अशको जहाँ प्रहरी कराया हो ऐसे उदाहरण हो नयोरे कि 
झौर वस्तुके सर्वृस्वका ग्रहण कराया गया हो, ऐसे उदाहरण प्रमाणक मित्री । 
जिसका लक्षेण विषय धौर उदाहरण 'भिन्न हैं वह सय कसे कहता तकता है अप 
नयसि भिन्न ही शांत है। 
हेतुस्तचवबुझ॒त्सोः संदिग्धस्याथदा च बातस्व | 
सार्थमनर्क द्रव्य हस्तामलकबदवेहकामस्थ ॥ ६७७४ 
| 335:-.3 रण नि कट 4 
प्रमाणकी सर्वस्वग्राहकताका प्रतीत (कप आम । 
। रहे हैं। प्रमाण का हैठु है प्रमाण को ह्प्ट श्रौर पृ० जातनेत हे 
आप ली ली 5 को डिसी तत््वमे सदेह हुआ हो। ऐश कोई मी 


गो की मददुद्धि हो अथवा जिम ह 
हि >68 5 इच्छा रख रहां है उतकी भीवरी इच्छा तो दैतिये ! क्यो 
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फी इतनी ही इच्छा है कि मैं वसस्‍्तुके किसी एक ही धर्मको जानलू । वह सर्वसे कम 
जाननेकी इच्छा नही रखता । भले ही कभी कुछ कम जान सके, लेकिन जावनेको 
इच्छा सब जीवोमे सब कुछ जाननेकी होती है। अब यह श्रपरी-पअ्र पत्ती पर्यायक्ती 
योग्यता है कि उसकी दृष्टिसे सारा कितना कहलाता' है, मगर इच्छा होती है सबको 
जानमेकी । और हस तरह जानना कि जैसे एक साथ श्रनेक द्वव्योको हाथमे रखे हो 
कोई तो उसे हाथपर रखे हुए श्रावलाकी तरह जाननेकी इच्छा होती है। जैसे कि 
आावला हाथपर रखा है, पूरा ज्ञानंमे भ्रा रहा है इसी तरह सबको पूरा स्पष्ट जानते 
की इच्छा जीवमे रहती है | यही इच्छा प्रमाणकी निष्पत्तिका कारण बनती है। 
यह है प्रमाण करा हेतु । हु 


फलमस्यानुभव: स्यात्समच्षमित्र- स्वस्तुजातस्य ! 
आख्या शमाणमिति किल भेद: पृत्यक्षमथपरोक्ष च | ६७८ | 


प्रशणका फल और प्रमाणके भेद 'इध गाथामे प्रमाण का फल प्रमाण 
का ताम और प्रमाण के भेदोका वर्णन क्षिया गया है | पहिंले,यह बताया गया था कि 
प्रमाण नयोसे भिन्न है श्रौर उस भिन्नलाका कारण बताया गया था कि नक्षण, 
विषय, उदाहरण, हेतु, फल नाम और भेद ये नयोस्ते निराले हैं;प्रमाखके, इस कारण 
प्रमाण नयोसे भिन्न है। तो इनमेसे लक्षण, विषय, उदाहरण भौर हेतुके विषयमे 
वेणंत कर दिया गया है । भ्रव यहाँ अतलांते हैं कि प्रमाणका 'फल क्‍या है ? प्रमाण 
के फल है प्रत्यक्षकी तरह समध्त वस्तुका अनुभव होना। प्रमाण ज्ञान जब होता है 
तो उस प्रमाण ज्ञानके फलमे बात फ़्य' गुनरती है ? वह इस गाथामे' बताया है । 
साफ रीतिसे सम्पूर्ण वस्तु मात्रका भ्रनुभव होता है प्रमाणके फलमे और नयोके 'फ़लमे 
वच्तुके एक अभ्रशका परिचय हो रहा है। वहाँ समग्र वस्तु प्रत्यक्षकी तरह श्रभुभवमे 
सही आता | तो यो तयोसे प्रमाणका फल निराला है। प्रमाण झौर नयोमे नामसभेद 
भी है। प्रमाणका नाम प्रमाण है और नयका नाम नय है। जो कि व्युत्पत्तिके ढज़से 
भी नामके भ्रनुफूल मर्म जान लिया जाता है भौर यह समकऋ बनती है कि हाँ ऐसे दो 
ताम रखना सही है। प्रमाण शब्दका व्युस् त्य भर्थ है प्रकृष्ट रूपसे वस्तुका पूराज्ञान 
घ्वनित, हो बह प्रमाण है भौर प्रमाण से ग्रहण किए हुए वस्तुके किसी एक धर्ंमे जो 
ले जाय उसे भय कहते हैं। तो नय भौर शमाण के नाम ज्ञी जुदे-जुदे हैं, भेद भी 
निराला है। प्रमाणके भेद हैं प्रत्यक्षसे विस्द्ध, फिर उनके और प्रभेद चलते है जबकि 
नयोके भेद है हृव्याथिक श्रौर पर्यायाथिक । तो इस तरह जैसे प्रमाणके लक्षणामे भेद 
है, प्रमाण तो होता है सकलादेशजन्य, नय होता है चिकलादेशजन्य । शौर जिस 
तरह प्रमाणके विषय, उदाहरण, हेतु भ्रादि जुदे हैं उसी प्रकार ये फल, नाम झौर भेद 
भी जुरे हैं। भरत! प्रमाण नयोस्ते भिन्न हैं। इनमेसे किसी एकका भी यदि लो१ किया 
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जाता है तो दूसरेका भी लोप हो जाता है। मानो कि प्रमाण ही माना जाय, नय ते 
'मान्रा ज्ञाय तो प्रमाणका स्वरूप भी न बनेगा । था नय माना जाय, प्रमाण न भाना 
जाय ठो नयका भी स्वरूप न बचदगा । भरत, दोनोंका मानना झावदयक है औौर धन 
दोनोका लक्षण विषय, उदाहरण भ्रादिक्त सब जुदे-जुदे हैं। श्रथवा यो समभ्तिये कि 
चाहे माध्यममे कोई एक पुर्य विशेष ० ही रखा जा रहा हो परिज्ञानके लिए, लेकित 
जहाँ एक विशेषणके सहारे वस्तुके स्वस्थ स्वरूपका ग्रहण होता हो वह तो है प्रमाण 
और जहा उस विशेष विवरणके सहार॑ उप ही विशेषशका प्रतिपादन हो रहा हो तो 
उसको लय कहते हैं। यो नयका स्वरूप प्रमाण से जुदा है लेकिन परस्परमे इनका 
सहयोग है। प्रमाणसे ग्रहण किए गए पदार्थके ही किसी विशेष श्रशकरो ग्रहण करना 
त्तम कहलाता । नय यदि स्वत्तत्र निरपेक्ष हो जायगा तो वह भर्िथ्या हो जायगा। 
नप न रहेगा श्रोर सव नयोसे जो जी कुछ प्मक्रा जाता है उस सबका सर्व॑स्वके एक 
विकलपमे जो चोध होता है उसे प्रमाण कहते है । 


ज्ञानदि शेपो नय इति ज्ञानविशेष* पृमाणमिति नियमात्‌ ! 
उभयोरन्तमेंदो विंपयविशेषान्न वस्तुतो 'भेदः ॥ ६७६ ॥ 


प्रमाण और नयमें विषयभेदसे मन्नताका प्रदह्श न - प्रमाण एक ज्ञाप 
विशेष है भ्रौर नय भी एक श!सव्शित है | ज्ञानकी हृष्टिसे देखा जाय तो प्रमाण श्रौर 
नयमे कुछ भी भेद नहीं है, वह भी ज्ञानका एक रूप है भ्रौर भय भी ज्ञानरा एक रूप 
है. करिस्तु जब विपय विशेषपर दृष्टि देते हैं तो विषय विशेषकी भ्रपेक्षासे प्रमाण झौर 
नये इन दोनोमे भेद सिद्ध हो जाता है। ज्ञान'त्मकताकी हृष्टिसे तो कोई भेद नही है, 
त्ेकिय विषय तो जुदे-जुदे हैं । प्रमाण किसी भौर ही विषयको स्केत करता है। वो 
यो दिपयोके भेदसे इन दोनोमे भेद है । यद्यपि थे विष भी वस्तुके भअन्तगंत ही हैं । 
यातरे वस्तु सम्बन्धी ही विषय नथका है श्रोर वस्तु पम्वस्धी ही विषय श्रमाणका है। 
तो वस्तु सम्बन्धी विपय दोनेपर भी प्रमाणके विपथका विशाल विस्तार है श्ौर पद्धति 
जुदी है भोर नयका विपव प्रमाणके विपयसे छोटा है, केगिद्रत हैं सण्डरूप है । यो 
विपयके भेदसे प्रमाण और नयथमे भेद जाना जा? है | भ्रवः इस ही विषयका धपप्टी- 
करण फरते हैं कि प्रमाण भौर न -के विषपका किस तरह भेद है ? 


से यथा पविपयविश पो द्रत्येकांशों नयस्य योन्यतमः । 
सोप्यपरस्तदपर इृद नखिल विपयप्रमाणजातवस्थ॥ ६८० ॥ 


प्रमाण और नय विपय भेदका विचेचच--अ्रमाणका विषय भौर तमका 
विषय भिन्न-भिन्न है, उसे इस तरह जानें कि द्वव्यके प्रनस्तत गुणोमेमे कोईया भी 
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गुण विवक्षित बने तो विवक्षित श्रश् नयका विषय है भर वह प्रश्न तथा भ्रन्य भी अंश 
यों अ्रतन्‍्त गुृणात्मक सर्वथात्मक चल्तु प्रमाण का विषय है प्रमाण श्ौर नयके लक्षण 
के आधा रसे भी विषयोकरे भेदरूप स्पष्ठी ऋरण हो जाता है। नयके लक्षण मे यह कहा 
गया है कि प्रमा" से ग्रहण' किए हुए वस्तुके एक देश अशको ग्रहण करे उसे नय कहते 
हैं। तो इसमें ही भेद नजर प्रायगा । प्रमाणसे ग्रहण किया गया है समस्त वस्तु और 
उसमेसे फिर एक अ्रशको ग्रहण किया है नयते तो चयका विषय हुआ खण्ड रूप भौय 
प्रमाणका विषय हुम्रा सर्वाश रूपे श्रखुण्ड पूर्ण वस्तु | तो यो विषथ्रभेद श्राया कि वह 
समस्त वस्तु तो प्रभाणका गिषय है और वस्नुका कोई विवक्षित गुणा श्रश नयका 
विषय है । यो प्रमाग और नयमे अन्तर है । शच्भधाकारका यह भ्राशय कि प्रमाण 
झौर नय भिन्‍न भिन्‍न नही हैं, असर्डूत है। ' 


यदनेकनयसमूहे संग्रहकरणादनेक धर्मत्वम्‌ । ु 
तत्सद्पि न सदिव यतस्तदनेकत्य विरुद्धधर्ममयम््‌ ॥| ६८१ ॥ 


यदनेकांशग्राहकमिह पूमाण न पृत्यन्नीकतया | 
पुत्युत मैत्री गोवादिति नयभेदाददः पृम्मिन्त स्याद्‌ || ६८२ ॥ 


नयपमूहसे  भिन्र प्रमाणकी असिद्धिकरी आशड्ू और उसका समाधान, 
यहाँ शब्दकार कहता है कि भ्रनेक नयोके समूहमैं ऐसा सग्रह किया गया तो सग्रह 
करनेगे ही तो वस्तुमे भ्रमेक धमपना झ्राया श्र्थात्‌ नयने तो एक-एक अ्रश्को जाना 
भौर ऐसे जाने गए एक-एक अ्रशोका सग्रह जब किया गया तब उनका सग्रह कर देने 
पर वस्तु अनेक घमंतना बना शोर अ्रनेक धर्मेपता प्रमाशका विषय माना गया है । 
तो प्रमाणमे जो भ्रनेक घमंता भ्राई है वह श्रमेक नयोका समुः बतानेपर भाई है इस 
लिए प्रमाण कोई स्उतंत्र ज्ञान विशेष नही है किन्तु नय ही ज्ञ नविशेष हैं और उन 
सब नयथोका समूह बना उसी को ही प्रमाण शब्दसे कह दिया जाता है। तो भनेक 
नयोके समूहको ही प्रमाए कहना चाहिए । प्रमाण नथोसे कोई भिन्‍्तर ज्ञान नही है । 
इध्त झ्ाशद्भाका झ्ाचार्ये महाराज उत्तर देते हैं कि यह भ्राशडूा यद्यपि कुछ ठीक ह्ठी 
जच रहो है, स्थुल इृष्टिसि जो समझ रहे होंगे उन्हें यह भला जच रहा है कि एक-- 
एक प्रशको तयने ग्रहण क्रिया, ऐसे सब तय इत्रठुं मिल जायें तो अ्रनेक श्रंशात्मक 
वस्तु जान ली जायगी । शौर यों फिर प्रमाण कोई भिन्न ज्ञान न रहा । सुननेमें 
साधारण तथा यह वात ठोक लग रही है फिर भी यह ठीक नही है, क्योकि भ्रनेक सयो 
के संग्रह करनेसे जो अनेक घर्मोका सग्रह होगा वह विरुद्ध घमंभय होगा। झज्कारते 
बताया यह है कि नय एक एक अंशकी जानता है श्रौर उन सबको मिला दिया जाय 
तो ऐसे भ्रनेक नर्योसशुहका ही प्रमारंण कहलायगा । सो यह वात यो बुक्त नहीं होती 


११८ ] पण्चाध्यायी प्रवचन 


कि नय तो प्रत्येक प्रपनेसे चिरुद्ध घर्मका प्रतिपदन ने करके वल्कि उनका विरोध रख 
कर श्रपने विषयका प्रतिपादन करता है यह वो ज्ञाताका प्रभिप्राय है कि वह अन्य 
नयोकी श्रपेक्षा रखता हुआ प्रकृत नयका परिज्ञान करे, किन्तु नयके स्वरूपमें यह बात 
नहीं भरी है कि वह प्रतिपक्षी घर्का भी प्रादर करता हुआ अपने घर्मका प्रतिपादन 
करे । नय तो एक दूपरेसे प्रतिपक्ष विरोज्नी धर्मोका ही विवेचन करता है | तो जहाँ 
विरोधी घर्मोका विवेचन हुप्ना भौर उन विरोधी घर्मोक्ा समूह प्रमाणको विषय मान 
लिया जाय तो वह विरोध -होगा। प्रमाण तो श्रनेक श्रक्षीका अ्हण विरोध रीतिसे 
नहीं करता, किन्तु परस्पर मंत्री भांव पूर्वक ही उन भ्रशोंको ग्रहषा करता है, इस 
कारण प्राण नयसे भिन्न ही ज्ञान विशेष है | नवोका पहिले बहुत विस्तार पूर्वक 
विवेचन किया गया है, उत्त विवेचनसे यह जान लिया होगा कि प्रत्येक तय एक एक 
धर्मको विरोध रीतिसे प्रहरा करता है लेकिन प्रमाण ता वस्तुके सर्व॑ भ्रशोको, पस्तुके 
सर्वेस्वकी अविरोध रूपसे प्रदण करता है और नय विरुद्ध रूपसे भ्रहणं करे, प्रमाण 
अविरुद्ध रूपसे ग्रहण करे, इसका कारण यह है कि सर्व भ्रंशोकों विषय करने वाला 
एक ही तो ज्ञान है जिसे प्रमाण कहते हैं । प्रमाणने चस्तुके सर्वस्त्रकों ग्रहूण किया तो 
वहाँ ऐसा नही है कि एक एक अंशके ज्ञान करने वोले श्रनेक ज्ञान हैं भर उन ज्ञानो 
का समूह प्रमाण बन गया । वह सारा ही ज्ञान एक है जो वस्तुके सर्वस्वको जांन रहा 
है । नयोमे जो भिन्न भिन्न श्रश जाने जा रहे हैं सो विभिश्वन अशोको जानने वाले 
विभिन्न ज्ञान हैं । यों नयका विषय भिन्न है भौर प्रमाणका विषय भिन्न है । जैसे एक 
ज्ञान रूपको ही जानता है दुध्तरा शान रसको जानता है, तीसरा ज्ञान ग्रेधषको जानता 
है, चौथा ज्ञान स्पश्ञेकों जानता है ) श्रब ये चार प्रकारके ज्ञान एक दुसरेसे विरुद्ध हैं 
विषर्य भी एक दूसरेसे विरुद्ध है, परन्तु प्रमाण द्वारा जो एक [वस्तुका ज्ञान होगा 
प्रथेवा रूगदिक चार प्रकारके गुणोके , सैमुदायात्मक एक द्रव्यका जो ज्ञान होगा वह 
श्रविरुद्ध ही होगा | यही बात प्रमाण,भोर्‌ नयके विषयमें घी,घटित कर लेना चाहिए 
हौसे पदार्थंका नित्य भ्र् जाना व्रव्याथिकनयने झौर पदार्थका श्रनित्य झद् जाना 
पर्यायाधिकनयने तो यहाँ मित्य श्रथ भौर अनित्य भ्रश् परस्पर विरुद्ध ही तो हुए । 
मित्यका स्वरूप भौर है अ्ित्यका और है, लेकिन पदार्थ॑मे तो ये दोनो ही धर्म रह 
रहे हैं | द्रव्य तो नित्य है, पर्याय भ्रनित्य है। वो दोनों ही मिलकर पृदार्थे|स्वरूपके 
साधक हैं । तो यहाँ प्रत्येक पक्षका जो स्वतत्र ज्ञान है वह दुसरे पक्षका विरोधी, बन 
रहा है, यहं प्रक्रिया तो नयोमे चलती है, परन्तु प्रमाणमे यह प्रक्रिया है कि. ढोनो, 
पक्षोका जो समुदायात्मक ज्ञान है सो यद्यपि वह परस्पर - स्वरूपमे विरोधी है लेकिन- 
झंविरुद्ध रूपसे एक ही पदार्थमें दोनो ही पक्षो का एकान्तात्मक रूपसे प्ररिज्ञात्र हो पुहा 
है, यह है प्रमाणका विषय । इस तरह प्रमाण नयोसे भिन्न ज्ञान विशेष है, ,इसमें किसी 
प्रकारका सदेह न करना चाहिए । 


नतु धुगपदुच्यमान नवयुर्म ,तथयथारित नास्तीति | 
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'प्रस्ति नास्तिको ऋमसे माननेपर तृतीय भज्के नाशके प्रसज्भकी 
आशका-- श्रव शद्भधाकार इसी विषयमे एक तीसरी श्राशद्भरा रख रहा है। प्रथवा 
यदि यह कहा जाय कि भ्रस्ति और नात्ति ऋमसे होते हैं यह बात तृतीय भज्भमे कह्दी 
गई है तब तो यह कहना प्रयने ही वचनके विज्याशके लिए हो गया, यह खुद अपना हो 
शचु बस गया, क्योंकि क्रमसे श्रस्ति होना यह तो पहिला भज्ु बता दिया है भौर 
नास्ति होना, यह दूसरे भजुमे बता दिया, और उन्ही दोनोंको ऋ्मसे यहाँ कह रहे वो 
ऋमसे पहिले भर दुसरा भड्ू कहलो, उससे ही तीपरे भद्भ वाला काम चल गया, 
फिर तृतीय भद्भुकी जरूरत ही क्या रही ? श्रव वाद्धाकार इसी सम्बन्धसे चीथी 
श्राशड्रा रख रहा है ! 


अथवा5वक्तव्यमयों वज्तुमशक्यात्समं स चेंद्रड़: । 
पूर्वापरवाधाया: कुतः पृमाणात्पूमाणमिह सिद्धे येत्‌ ॥६८४॥ 


भ्रवक्तव्यमय भड्मे प्रमाण बाघाकी आशदूुा-- यदि कोई यह कहे कि 
अस्ति और नास्ति ये दोनो एक साथ कहे नही जा सकते, _इस कारण ये अ्रवक्तत्य 
भज्ञ हैं लेकित ऐसा माननेमे फिर पुर्वापर बाधा श्राती है कि किस प्रमाणकी सिद्धि 
बनेगी ? जब्र एक साथ कुछ कह देना अवक्तव्य हो गया तब फिर प्रमाणकी पिद्धि 
करने वाला कुछ वचन ही न रहेगा । फिर कोई प्रमाण ही न रहेगा । किसी प्रमाण 
स्वरूपका सकेत किस तरह किया जांयगा ? भौर लोगे कीसे समझ पार्येगे कि यह 
कहलाता है प्रमाण / तो प्रमाणका जो विषय है समभ्र श्रशोका एक साथ परिचय 
कराना, उसे तो मान लिया अवक्तव्य तब फिर प्रमाणका परिज्ञान किस विधिसे 
कराया जायगा ? किर तो प्रमाणके परिचय कराये जानेका कोई उपाय ही न रहेगा 
क्योकि अरब प्रमाण भी अवक्तत्य बन गया । प्रमाणका विषय भी श्रवक्तव्य कह दिया। 
तो जब सब कुछ अवक्तव्य है तो उसके विषयमे तो मोच रहना चाहिए, अथवा मौन 
ही क्या, उसका कुछ व्यवहार भी न चल प्रकेगा। तो अवक्तव्यपतैकी बात भी युक्त 
नहीं जचती है । भ्रब शद्धाकार ५ पी आाछ्द्धामे भ्रपना भ्राक्षय प्रकट कर रह है। 


इद्मपि वस्तुमयुक्त वक्ता नय एवं न प्रमाणमिह | 

मूलव्नाशाय यतो5्यक्वरि किल चेदवाच्यतादोप: ॥ ६८६ ॥ 

नयको वक्ता व प्रमाणको झ्वक्ता मानतैेपर अवाच्यताके प्रसजजु की 
झादद्धा --यह भी कहा जाना प्रयुक्त है कि प्रतिधादत करने वाला नथ ही होता है, 


प्रमाण नहीं होता है। क्योकि यदि,प्रमाणकों अयूक्त मान लिया जाय प्रतिपादनके 
लिए भ्र्थात्‌ प्रमाणवत्ता नही है, ऐसा यदि स्वीकार कर लिया जाय तो इसमे मूलका 
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ही विनाश हो जायगा। जब प्रमाणसे प्रतिपादन कर ही नही सकते तो स्वरूपका पता 
कैमे होगा ? कुछ समझे हो न श्रायगा । तो प्रभाणको श्रवक्ता सान लेनेपर भ्रवा- 
उपताका दाष ग्राथगा तो फिर प्रमाण किसी भी प्रकार समझा ही नहीं जा सकता । 
बोला ही नहीं ज। सकता । प्रमाणके विषयकी वास विसीकी बुद्धिमि आरा ही न सकेगी, 
इस कारण यह कहना भी मड्भत नहीं जचता कि सांतों भड्भोमे जो प्रतिपादन किया 
है तो प्रतिबध हो जानेसे वह सब नथ ही बन गया प्रमाण नही, किन्तु वह प्रतिपधादन 
करने वाला नय होत। है, प्रमाण नही होता । इस प्रकार उक्त चार गाथाओमसे शंका- 
कारकी ५ भ्राशकाओमे तृतीय चतुर्थ भद्भोपर श्राक्षेप किया है। श्रव उसके समाधान 
में कहत है । 


च्ल्य् 


नेव यतः पुणाण मंगध्वमादभड्डबोधव पु: । 
भन्ञात्मकी नय इति यावानिह तदशधमंत्वातू || ६८७ ॥ 


उक्त शड्धू/श्रोके समाधानमे प्रभाणक्की झभद्भ ज्ञानमयताका निर्देश-- 
शक्राकारकी उपयुक्त शकायें इस कारण समीचीन नही है कि पमाणसे भग ज्ञानमय 
माना ही नही गया है । प्रमाण श्रभग ज्ञानप्य होता है, भज़ू ज्ञानमय तो नय हुआ 
करता है | क्योक्ति जितने थी तय जि ॥ग है वे सब वस्तुके आ्राशिक धर्मको ही विषय 
करते है । नय कहते ही उसे है कि नह्तुक निसी अश्ज्नी ओर जो ज्ञान ले जाय वह 
नय कहलाता है । नयमे विवक्षा होती है, हप्ट होती है श्र उस दृष्टिसे उस श्रशको 
ही प्रहण करना है। यो श्रश धर्मलूप होनेसे नवभद्भू ज्ञानमय है, किन्तु प्रमाणभद्ध 
ज्ञानमय नही है । बह तो भ्रभज्भ ज्ञायक स्वरूप है । जब प्रमाण अ्भद्भ बाषस्वरूप है 
तब उससे हम क्या निर्णय करें ? इस बातको भ्रगली गराथामें कह रहे हैं । 


स॒ यथारित च्‌ नास्तीति च क्रमेण युगपश्चद।नयोम॑द्ञः । 
अपि वाध्वक्तव्यमिद्‌ नयो विकल्पानतिक्रमादेव ॥ ६८८ ॥ 


भज़ोकी नयहूपता - ७ भड्गोमे जो स्यात्‌ #स्ति नास्तिका भज़ू बताया 
गया है उत्त भद्भ कला कमसे होना घवाया या युगपत होना बताया ? दोनो ही स्थि- 
तियोमे वह भड्भ ही है, प्रमाणरूप नहीं हो सकता । क्योकि इननेमे भी वस्तुका समग्र 
स्वरूप नही आया है, कसी अ्रशकों ही बताया है और हृ्टियोसे भी पृथक पृथक 
कायम किया है । एक वस्तुमे सविरुद्ध रूपये अनेक घर्म जाने जाये, यह पद्धति नयोमे 
नही बनती है । इन रुब भगोमे विकल्दका उल्लंघन नही है। इसी प्रकार चौथा जो 
अचक्तव्य रूप भ्रश है, एक साथ दोनों घर्म नही कहे जा सकते, इस कारण अवक्तव्य 
है, ऐसा गवैक्तव्यपना भी नय है किन्तु प्रमाण नही है | यश भी झशरूप ज्ञान है झौय 
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विकल्प हा उल्लघर नही है । शहाकारने उक्त आदइकाओरे मुझ्य ग्राक्षेप दो भंगोपर 
किया है। अत्वि नाहिव इन दोनोफो एक बारमे कहा जानेपर नथ नहीं तु अरम ण 
होना चाहिए | ऋमसे कहा जाय तो अनग अलग दो भड्ध पहिले बनाये ही गए हैं । 
एक साथ कहा जाय तो वह प्रमाण बन जांयगा। इस तरह तृतीय भद्धार प्राक्षेत 
किया था | सो उत सम्बन्धमें वात्त यह है कि स्पाद भ्रल्ति, स्थादु नास्ति ये दोनो यदि 
कम बहू जाते है तो पहिले भौर दूमरे भड्धमें इनका प्रवेश हागा । यदि इन दोनोकों 
ऋमसे श्रौर एक साथ प्रयोग झिया जाता तो तीमरा भड्ध होता जिपकरा नाम है-- 
स्पाद्‌ भ्रत्ति नास्ति । यदि इन दोनोका अ्रक्रसे एक साथ प्रयेग जिया जाता है तो 
अवक्तव्य नामका चौथा भजु बनता है । तो से सब तयके भेद है, क्योरि वे तब 
भ्रश्मात्मक हैं, ये भज् प्रमाणरूप नही कहे जा सक्तते ये वल्तुके सवेस्वके ग्राहक नहीं 
हैं, इसी बातकों अगली गाथामे स्पष्ट कर रहे हैं । 


तत्रारित च नारित सम संगस्यास्यैकधर्मता नियमात्‌ | 
न'पुनः पूमाणमिव किले दिरुद्ववर्मद्याधिरूढलम्‌ ॥| ६८६ ॥ 


श्रस्तिनास्तिख्य तृतीय मद्भ की तयात्मकताऊफ़ी युःक्तपुवे के सिद्धि - 
उन भड्गोमे जो स्पाद भश्रस्ति नास्ति भज्ु बनाये गए हैं तो ये जब एक साथ बोले हुए 
दोते हैं तो ये एक ही धम वाले भद्भ हैं, उसे प्रमाशके समान नहीं कहा जा सकता, 
क्योकि धर्मोक्रे समावेशकी पद्धति लय और प्रमाणमे भिन्न भिन्न, है । प्रम/ण एक ही 
सम्यमे दो विरोधी घमोंका मैत्री भावसे प्रतिपादन करता है । तो जिप्त तरह प्रमाण 
_बरोधी अनेक धर्मोको एक वस्तुमे एक साथ प्रतिषदन करता है उप तरह कोई वा 
भी भद्भ विरोधी घर्मका एक वस्तुमे प्रतिपादव नहीं करता, क्योक्ति नहोंक्री हृष्टिमे 
अनन्‍्यको श्रवकाश नही दिया गया है। यह तो ज्ञात के श्रभिषप्राय की बात है. कि वह 
जिसी भी नपका प्रयोग ररके शेष नयोकी अपेक्षा रखता है। तो प्रमाणने एक ही 
ममयमे दो विरोधी घर्मोका सैत्रीभावसे प्रतिपादन किया है, परन्तु स्पाद प्रस्ति नास्ति 
कहकर भी इस भछ्ुमें दो विरोधी घर्नोका मेत्रीमावसे प्रतिपादन नही है, किंतु पहिले 
और दूसरे इन दो विरोधी घर्मोका अ्विरोधपना है। उप भद्भमे भी दो विरोधी धर्म 
रूपसे वे समझे जा रहे हैं, अतएव ऐसे भज्ध शञानाशरूप हो हैं । 


अपमर्यश्वाश शादथ च विवक्ावशात्रदशत्वम्‌ । 
युगपदिद कथ्यमान क्रमाज्लेयं तथापि वत्स यथा ॥६&०॥ 


विवक्षावश कथित वचवकी नयरूपताका निर्णय --उक्त याथाम्रोमे जो 
झरश द्वाश्रोंका समाधान दिया गण है उसका श्राशय यह है कि झिसी प्रयोजनसे या 
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विवक्षासे एक साथ भौर कमसे कहते हुए जो भी भज्भ है वेसब भ्रशरूप है इस कारण 
वे सब नय हैं। ७ भज्जोमे जिस किसी भी + ज्भुका प्रतिपादन है वह किसी विवक्षासे 
है, स्ह्ृपसे नही है । तो जहाँ विवक्षासे प्रतिपादन है तो वहाँ एक ही अशक्ा श्रति- 
पादन है भ्रस्ति नास्ति दोनोको एक साथ कहनेपर भी घूक्रि वहाँ भी विवक्षा भेद 
पडा हुआ है और विवक्षा भेद बाली बात एक साथ कहनेमे अभ्रशक्य है इंस कारण एक 
प्रवक्तव्प भद्भ बन गया है । सो वह भद्भ भी नय ही है। वस्तु स्वेथा अवक्तव्य नही 
हैं और भ्रइक्तव्य तयकी विवक्षा जो भिन्न-भिन्न दो है उनका समावेश किया है। कहीं 
मैत्री भावसे विरोधी घर्मोका एक वस्तुके बतानेका श्राशय उप भद्भमे नही है, इस 
वारण जैसे स्थाद तास्ति एक भद्भ है और नयरूप है उसी प्रकार स्थाद नासस्त एक 
भज्ध है और नयरूप है । इस ही तरह स्थाद अ्रस्ति नास्ति ये जो क्रमशः कथत हैं वे 
भी भद्भरूप है भौर भ्रवक्तव्य है, ऐसा कथन भी भज्ूरूप है, यह प्रभाण नहीं कहा 
जा सकता । 


* आअस्तिस्व॒ रूपसिद्धेर्नास्ति च पररूपसिद्धयभाषाच्च। ' 
अपरस्योभयरूपादितस्ततः कथितमस्ति नास्तीति ॥ ६६१ ॥ 


सप्तभज्भीके प्रथम तीम ”ड्रोका सयुक्ति प्रतिपादन - इन सब भद्ी 
की मुख्यतया जाँच बीजिए | वस्तुम निजरूपकी अपेक्षसे, स्वरूपसिद्धिकी दृष्टिसे 
स्थाद श्रस्ति हे यह प्रथम भ् वूनना है श्रौर उस वस्तुमे पररूप सिद्धिका श्रभाव है 
अर्थात्‌ पररूपकी श्रपेक्षासे स्थाद नास्ति, यह दूसरा भज्भ बनता है। तथा स्वरूपकी 
अपेक्षासे श्रस्तित्व पररूपकी श्रपेक्षास नास्तित्व, ऐपा तृतीय भद्भ बताया गया है। तो 
वहाँ विरोधी दो विवश्राप्रोका भ्राशय ग्रहण किया गया है। यो उभयरूपकी विवक्षासे 
भ्रर्त नास्तिरूप तीसरा भद्ध बढाया गया है| तो इन तीनोमे श्रपेक्षा भिन्न-भिन्न 
है । पहिले भज्भमे स्वरूपकी श्रपेक्षा है, दूपरे भड़मे पररूपकी श्रपेक्षा है, तीसरे मगमे 
स्वपररूपकी भ्रपेक्षा है। इस तरह जब इन दो भद्भोमे भपेक्षा भिन्न-भिन्न है तो इसे 
भज्भ ही कहा जायगा । प्रमाणका स्वरूप तो इन भजड्भोसे जुदा ही है। प्रब इसी बात 
को प्रगली गाथामे बता रहे हैं। प्रमाणका स्वरूप इन भज्ोसे जुदा किस तरह है ? 


उक्त' प्रमाशदर्शनमस्ति स योय॑ हि नास्तिमानथ | 
भवतीदझुदाहरणं न कथज्चिद्न प्रमाणतोडन्यत्र ॥६६२॥ 


नयोसे विलक्षण प्रमाणका दर्शन--प्रमाणका;स्वरूप नयोसे जुदा ही है 
भौर वह इस प्रकार है जैसा कि इस उदाहरणाप्रे स्पष्ट प्रतीत्त हो जायथगा । उसका 
उदाहरण है कि जो पदार्थ श्रस्तिरुप से वही पदार्थ नास्ति रूप है । तृतीय भड्भमे स्व- 
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रूपसे प्रध्तित्व परलूपने तात्तित्त्व ऋपमे कहा गया है, किन्तु प्रमाणमे दोनों ही घर्भो 
का कथन एक ही समग्मे प्रत्यभिज्ञानक्री पद्धतिमे कहा जाता है । श्रस्तिरर भज्भमे 
एक दृष्टि थी नास्तिम्प भद्भमे दूसरी भिन्न ह प्ट थी, बिन्‍तु जहाँ यह ज्ञात हा कि 
यही पदार्थ अ्स्तिझूप है वही तो नास्तिरूप है । तो प्रमाणमें दोनो धर्मोह्ा प्रतिपादन 
एक साथ प्रत्यभिज्ञानक्री पद्धतिसे हो गया है | जो प्रस्तरूप है वही नास्तिरूप हैं पह 
वान प्रमाणमे ही घटित होती है | प्रमाणकों छोडकर किसी भी नयमे घटित नहीं हो 
सकती । तय भी विवेचन नही कर सकता । तो जब नयथोने अपना प्रयोजन ओर 
विवक्षा भिन्न ही रखा तो नय प्रमाए'के स्वरूपसे जुटा ही है दो नयोका प्रयोग भी तय 
ही है किन्तु प्रमाण नहीं है । 


तदभिज्ञानं हि यथा £क्तुमशक्यात्‌ तर्मनयस्थ यतः । 
अपि तुर्यो नयभज्गस्तत्वावक्नव्यतां श्रितस्तस्मात्‌ ॥६६३॥ 


अवक्तव्य भगवी नयरूपता-- इस गाथामे यह बताया गया है कि सप्त- 
भज्भीमे जो चौथा श्रवक्तत्थ नामका भज्भ है वह भी झशात्मक है । नय एक समय दो 
धर्मोका प्रतिपादन नही कर सकता है, इम कारण जब दो धर्मोके एक स!थ कहने को 
ज्िवक्षा होती है उस समय अवक्तव्य नामका चौथा भद्भ निष्पन्न होता है । प्रव्याथिक 
और पर्यायाथिक इन दोनो हष्टियोसे जो भिन्न-भिन्न धर्म जाने गए हैं उनको एक 
साथ कहनेकी जब इच्छा हो जाती है तो वहा परस्पर विरुद्ध धर्मोक्रों कहनेका तो 
प्रयास किया जा रहा है हृष्टियाँ भी पिन्न-भिन्न रूपसे दो ही लगाई जा र हैं और 
एक्र साथ कहनेका प्रयास है, ऐपी दृश्टिमे वहाँ श्रक्तव्यता बनदी है| अवक्तव्य उसे 
हते हैं जो कहा न जा सके ! एक समयमे एक ही धर्मका विवेचन होगा श्रनेकका 
नही । अ्रवक्तव्य है ऐसा कहकर अवक्तव्यका रूप एक अशका ही ग्रहगा किया गया है 
इस कारण प्रवक्तव्य मामका चौथा भज्भ भी नय है, प्रमा ७" इससे भिन्न स्वरूप वाला 
है । प्रमाणकी मुख्य विशेषता यह है कि वह एक वस्तु उन विरोधी अनेक धर्मोका 
आविरोध रूपसे ग्रहण कर लेता है श्रथत्रा वस्तुके भिन्न-भिन्न घर्मोका विकल्प न करके 


उप्र समग्र वस्तुको ग्रहण कर लेता है सो ऐया प्रमाण नथोसे भिन्न ही है 


न पुनर्ववतुमशक्य थुगवद्धमंदय प्रमाणस्य | 
क्रमवर्ती केश लमिह नयः पुमाण न तद्ग॒दिह यस्मात्‌ ॥६६४॥ 


सब घर्मोका समकाल प्रतिपादक होनेसे प्रमाणकी उक्त भज्जोसे 
विलक्षणत्ता--नयमे ही यह प्रतिबंध है कि वह दो या अधिक धर्मांका प्रतिपादन एक 
वाथ नहीं कर सकता है परन्तु प्रभाणके विषयभूत झनेक धर्म एकसाथ कहे जा सकते 
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है | नपके सात यह बात ने बनेगी कि अनेक धर्मोका प्रतिपादन प्रमाण ने कर सके, 
क्रपतर्नी नो केवल नप्र दी हुआ करता है। प्र्थात्‌ चय ऋमपते जानेगा । जिस नयका 
जो विषय है वह उस विपप्रको जानेगा, फिर दूसरी दृष्टि विवक्षा करके दूप्तरे श्रशक्रे 
ज्ञान प्राग्म्भ हो तो बढ़ उपके बाद जानेगा, तो तप्रोमे क्रमवर्तीयना है, पर प्रमाण 
में क्रमवररीवना नही है अर्थात्‌ प्रमाण एक साथ उस्तुके सर्वेस्वकों जान लेता है। 
७ भज्धोमे सभी भप अपने-अपने एक-एक जिपयका प्रतिपादन करते हैं । उन 
भड्जो के समान प्रमाण नही है श्रौर जिससे यह शब्भा रखी जा सके प्रमाणका स्वरूप 
नयोसे कुछ जुदा नही मालूम होंता, प्रथम भज्भमे स्थाद भ्रस्तिका लिरूपण है, वह एक 
अशका ही बोध है| प्रमाण स्थात्‌ ग्रस्त एव इतने ही श्रशका ग्रहण नहीं करता 
किन्मु सर्वस्त्र ग्रहण करता है, इस ही तरह नास्ति अभ्रयवा अस्ति तास्ति आदिक धर्मो 
की भाँति एक $शको प्रमाण ग्रहण नटी करता, याने यह ऋरमसे दो घर्मोका श्रतिपादन 
करने वाले तीमरे भद्भकी तरह नही है| भ्रथवा केवल श्रवक्तव्यताके भ्रशको ही प्रकट 
करते वाला प्रमाण नही है किन्तु वह तो अनेक धर्मोका एक कालमे ही प्रतियादन 
करता है, इप कारण यह निशेंग रखना चाहिए कि प्रमाण अनेक नयोके योगमे भी 
जुदी चीज है | शब्ढाकारका आ्राशय यह था कि केवल एक नय तो नय कहलाया, पर 
भ्रनेक नयोका जहाँ योग कर दिया जाय तो वह प्रमाण हो जायगा । तो नयोका योग 
ही प्रभाण कहलाया । श्रमाण कुछ भ्रगल चीज नही है, सो इम शद्भुका यहा तक 
निराकरण कर दिया गया कि अनेक नयोके योग भी प्रमाणसे जुदे है, वे प्रभाण नही 
£ द्वोसन्‍्ते। 
'  यत्वित्ञ पुनः पूष्नाएं वक्‍तुमल॑ वस्तुजातमिह यावत्‌ । 
०  ध [0० मी. | 
सदसदनेकेक्रमथों नित्यानित्यादिकं च युगपद्ति ॥६६५४॥ 


प्रमाणकी वस्तुमात्रके प्रतिपादनकी तथा श्रभेक धर्मोंके युगपत्‌ प्रति- 
पादनकी क्षमता - प्रमाणके प्रसगमे शद्धू। समाधात पूर्वक जो कुछ विवरण किया 
गया है उस सब विवरणके पदचातु भ्रब फलित निशंयकरी बात इस गाथामे कह रहे 
“* हैं। जो प्रम ण॒ होता है वह नि३चयसे वस्तु मात्रका प्रतिपादन करनेमे समर्थ है भर्थात्‌ 
वह वस्तुके सर्वस्वका परिचय करते वाला है। भ्थवा उसे इंसरूपते नी समझ सकते 
हैं कि प्रमाण सत्‌ अश्रसत्‌, एक श्रनेक नित्य ऋभित्य आदिक अनेक घर्मोका एक साथ प्रति 
पादन करनेमे समर्थ है। प्रमाणकी इप पद्धतिके लक्षणमें इम बातपर मुख्यतपा धवोन 
रखना चाहिए कि प्रमाण एक वस्तुमे अविरूद्ध रूमससे परस्पर विग्द अ्रमेक धर्मोकों 
अहण करता है । कैसी प्रमाणकी अद्भुत महिमा है कि जो घर्म श्रपने अपने स्वरूपके 
कारण एक दूसरेसे भिन्न है, विरुद्ध है प्रतिपक्ष है फिर भी वे सब ही व स्तुम रहते हैं 
और भ्रविरोध रूपसे रहते है श्र्थात्‌ एक घम्म दूसरेकों हटाकर नही रह रहा, किन्तु 
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सब एक साथ रह रहे हैं इसी तरहका प्रकाश प्रमाण देता है| तो प्रमाण ज्ञान बस्तु 
के स्वेस्वकों ग्रहण कराना है, नय वस्तुके सर्वस्वकों ग्रहए नहीं कराता है श्ौर, 
कदाचित्‌ अनेक नयोका योग भी फरदे तो भी वहाँ यह विज्येषता नही आती कि झवि- 
रोघ रूपसे उन सबका प्तमावेश होता हो । कितने ही नयोका योग कर दिया जाय 
फिर भी नय जो परस्पर विरुद्ध धमंका ज्ञान कर रहा था तो योग होनेपर भी विरुद्ध 
घर्में ही उनका विषय रहता है । तो यो नयोसे प्रमाणका स्वरूप भिन्न है। प्रमाण 
वस्तुके सर्वस्वकों ग्रहरा करने वालां है भौर तय चस्तुके श्रशकों ही ग्रहण करता है । 


अथ तदूद्विधा पूमार्ण ज्ञान पृत्यक्षमथ परोक्षञझुच | 
असहाय॑ पृत्यक्तं भवति परोक्त॑ं सहायसापेक्षम ॥६६ ६॥ 


प्रमाणकि भेद--प्रमाण के स्वरूपपर पर्याप्त प्रकाश डालनेके बाद अब प्रमाण 
के भेदका वर्णोन चल रहा है । प्रमाण दो प्रकारके होते हैं प्रमाणावा अर्थ यहाँ ज्ञान 
लेना है और सत्र ज्ञान ही प्रमाण होता है तो उस प्रमाणरूप ज्ञानके यहाँ भेद किए 
जा रहे हैं। यद्यपि तय भी एक ज्ञान है, किन्तु तयहप ज्ञानकी चर्चा पहिले की जा 
चुकी है। श्रव यहाँ प्रमाण रूप ज्ञानके भेद बताये उा रहे हैं | प्रमाए सदा ज्ञान रूप 
होता है, भ्रज्ञांन रूप नही होता, इस बातकी कुछ चर्चा इसी ग्रन्थमे कुछ श्रागे फी गई 
है । विस्तार पूर्वक यह मर वहाँसे जान लिया जायगा, पर सक्षेपमे यहाँ यह समझना 
है कि जहा भी ज्ञोग प्रमाणका व्यवहार करते हैं वहाँ ज्ञानसे ही उसका भाव हो 
जाता है । यदि कोई कभी लिखित दस्तावेज सामने रखदे कि देखो ! यह प्रमाण है, 
तो कही कागज और स्याही प्रमाण नही कहलाये, किन्तु उस सबको पढ़कर जो भाव 
भासना हुई है, जो ज्ञान बना है वह ज्ञान प्रमाण है। तो इस प्रकार प्रमाण ज्ञानरूप 
ही होता है । उस प्रमाण रूप ज्ञानके यहाँ भेद बताये जा रहे हैं। प्रमाण ज्ञानके दो 
भेद हैं प्रत्यक्ष और परोक्ष । जो ज्ञान भ्रसहाय होता है वह प्रत्यक्ष कहलाता है भौर 
जो ज्ञान बरहाय सापेक्ष होता है वह परोक्ष कहलाता है असहायका श्रर्थ स्वस॒हाव 
अर्थात्‌ किसी दूसरेकी सहायताकी श्रपेक्षा नहीं करता | आत्म द्षक्तिसे ही जो ज्ञान 
प्रकट हो जाता है, जिसकी निस्पत्तिमे इन्द्रिय, मन, प्रकाश आदिककी सहायता नहीं 
ली जानी पडती है वह प्रत्यक्ष ज्ञान कहनाता है भौर जो ज्ञान इद्विय श्रादिककी 
सहायंतासे होता है उसे परोक्षज्ञान कहते हैं। तो ज्ञान ऐसे नाना प्रवारके होते हैं, 
क्योकि विषय भी नाना हैं, पद्धतियाँ नाना हैं। उन सब ज्ञामोकों संक्षिप्त प्रकारमे 
बाँदटा जाय तो या तो वह प्रत्यक्ष होगा श्रथवा परोक्ष होगा । 


प्त्यक्षं द्विविध तत्सकल पृत्यक्षमच्ष् ज्ञानम्‌ | 
च्ञायोपशमिकमपर देशपृत्यक्षमज्षय क्षय च ॥६६७॥ 


ब्ब 


श्रष्टन भाग [ ११७ 


प्रत्यक्ष प्रमाणके भेद-- अब इस गाधामे प्रत्यक्ष प्रभाकके प्रकार बताये जा 
रहे हैं। प्रत्यक्ष प्रमाण दो प्रफारका हाता है एक धकत् प्रत्यक्ष भौर दूसरा विकल 
प्रत्यक्ष । महल प्रत्यज्ष तो झविनाशी ज्ञान है शौर विकल प्रत्यक्ष क्षायोपश्षमिक है। 
कर्मोके क्षपसे उत्सन्न मही होता, तथा विनाशीक है। सकल प्रत्यक्ष ज्ञानावरणका क्षय 
होनेसे प्रकट होता है और प्र कट होनेसे सकल प्रत्यक्षज्ञान मिठकर ग्रन्य किसी प्रकार 
का ज्ञान बन जाय, देश प्रत्यक्ष हो याय अयवा परोक्ष हो जाय ऐसा तीन कालमे भी 
सम्भव नहीं, भ्रर्थात्‌ ऐसा न रिन्‍ही केवल ज्ञादियोके हुआ है न कभी होगा। परिण- 
तिया पदार्थमे प्रति समय नवीन नवीन होती हैं, ऐसा पदार्थ का स्वभाव ही है कि वह 
प्रति समय परिणमनशील रहा कर्ता है और इस वास्तब्िकताके कारण पतकल 
प्रत्यक्ष ज्ञानी अरहत प्रौर पिद्ध देव निरन्तर केवलज्ञान रूपसे परिणमन करते रहते 
हैं । सूक्ष्म दृष्टिसे वह प्रतिसमयका केवल ज्ञांन पर्याय न्यारा है, अपूर्व अपुर्व है। फिर 
भरी विपय वही है, पद्धति वही है, स्वरूप वही है, इस फारणा उन्हे अविनाशी कहा 
गया है। केवलज्ञान होनेके बाद फिर केवलज्ञान कभी भी नष्द न हो सकेगा, इस 
कारण सकल प्रत्यक्ष ग्रक्षयज्ञान है और विकल प्रत्यक्ष क्षायोपशभिक ज्ञानमे उत्पन्न 
होता है, नयसे नहीं होता, इम कारण वह विनाशोक है, नियमसे वह मिट 


जायगा। किसीके केवलज्ञान होनेपर मिटता है तो किसीके पतन अ्रवस्थाके लिए 
मिट जाता है ।हञ) 


अयमर्थों यज्ज्ञान समस्तकर्मत्योडूव साक्षात्‌ । 
प्त्यज्ञ च्ायिकमिदमन्ञातीत- नुग तदक्मिक्यू-॥ ६६८॥ 


सकल प्रत्यक्ष स्वरूप ही प्रमाणक्रा स्वरूप है--सकल प्रत्यक्ष 
ज्ञानकी विशेषता जाननेके लिए इप गाथामे सकल प्रत्यक्षक्ता 
स्वरूप बताया गया है । सकल प्रत्यक्ष ज्ञान समस्त ज्ञानावरण कर्मके 
क्षयसे उत्पन्न होता है। भौर वह साक्षान्‌ झात्मसापेक्ष होता है। किसी निमित्त श्रादिक 
पर पदार्थके शोग बिता किसी एक प्रात्मतामथ्यंसे सहज ही सर्व विश्व ज्ञानममे फनकता 
है। इससे वह भ्रात्म मान्न सापेक्ष कहलाता है । ऐसा यह सकल प्रत्यक्ष ज्ञान क्षायिक 
है | ज्ञानावरण कर्मंके क्षयसे उनपन्न होता है भौर इन्द्रियातीत है । ।क्प्ती भी दृद्विय 
की सहायतासे अथवा! भ्रपेक्षासे प्रकट नही होता और न इप्त ज्ञानमे इंद्रियके विषयरूप 
से विषय प्रतिविम्वित होता है, किन्तु समभ्र वस्तु बिना विकल्पके स्पष्ट प्रतिविम्दित 
होता है किन्तु समग्र वस्तु बिना विकल्पके स्पष्ट प्रतिविम्बत हो जाता है। यह सकल 
प्रत्यक्ष ज्ञान आ्रात्मीय सुख स्वरूप है। यह स्वय भ्रानन्दमय है | जहाँ कोई रागहेष नही 
है और किसी भी प्रकारका ज्ञानावरण नही है । जितने भी सत्‌ हैं लोकमे वे समस्त 
झननन्‍्तानन्‍्त सत्‌ सहज ही जहा ज्ञानमे प्रतिभासित होते हैं ऐसा ज्ञान झानन्दम॒य ही 


रैरेव ह पञष्चाध्यायी प्रवचन 
डे 


रहता हैं, वहाँ भ्राकुलताका कोई प्रवकाश नही है | इस कारण यह सकत्न प्रत्यक्षज्ञान 
मुख स्वरुप है, विशुद्ध भ्रावन्‍दमप है श्रीर यह सकल प्रत्यक्षतषान श्रविनक्वर है। 
आत्ाका स्वश्नाव ज्ञान है और ज्ञानस्वभावके कारण यह पिशुद्ध ग्रात्मा निरसर 
जानता रहता है, जाननेका इसका स्वभाव है । पव यह पुर्णा विरावरण है, इसका 
किसी परकी भपेआा अब नहीं रही । आवरण प्हित स्थितिमे ज्ञानके ६ द्रगादिकको 
अपेक्षा हो जाती थो । श्रव निरावरणा दश्ामरें इद्रिय और मनकी भी श्रपेक्षा नही 
रहता, फिर ज्ञान ऐसे किस तरह नष्ट हो सकैया ? इस कारण यह बकऊल्न प्रत्यक्ष 
शोन आात्मीय आ्रानन्‍्दस्वरूप है भौर भ्रविनांशी है 


देशप्त्यक्ञमिदाष्यवधिमन: पर्मय च यज्जानम्‌ । 
देश नोइन्द्रियमन उत्थाह प्त्यज्ञमितरनिरपेश्ञात्‌ ! ६६६ ॥ 


देश प्रत्यक्ष प्रमाकाण स्वरूप- प्रमाणके दो भेद बत ये गए हैं--एक 
प्रत्यक्ष और दूसरा परोक्ष | झौर, परोक्षके भी दो भेद कहे गए हैं। ! देश प्रत्यक्ष 
झौर २ सकल प्रत्यक्ष । जिनमेसे सकल प्रत्यक्षका स्वरूप कह दिया गया है । भव इस 
गाथासे देश प्रत्यक्षका स्वरूप कह रहे हैं | देश प्रत्यक्ष प्रबधिशान भौर मन पर्यवज्ञान 
ये दो शान कहलाते हैं। एक देश स्पष्ठतया जानते हैं इत कारण इसे देश प्रत्नक्ष 
कहते हैं। इन दोनों ज्ञानोका विषय मर्थादित है अल्प है तो अपने मर्यादित विधयको ही 
जानता है इस कारण यह देशज्ञान करने वाला है भौर जानता है इन्द्रियमनकी तहा- 
यवाके विना इस फारण यह प्रत्यक्ष कहलाता है ) यही बात गाथाकारके इन क्षव्दोरे 
घ्वनित होती है इस पद्धतिमे कि ये दोनो ज्ञान नौइद्विय श्रववा मनसे उत्नन्‍्न होते हैं, 
इस कारण देश कहलाता है और धन्य इद्रियकी अपेक्षा नहीं रखता है दृ कब 
प्रत्यक्ष कहलाता है। यहा यह बात कितनी श्रपुवे कही है कि अवधिशान, सन पर्यय- 
ज्ञान भी मवसे उत्पन्न होता है। सिद्धाम्तोमे प्राय, इस तरहें वर्णान श्राता है कि 
अवधिज्ञान श्रौर मन पर्यय ज्ञान इृद्विय श्रौर मनसे उत्नस्त नहीं होते, लेग्नि यह 
बताया गया है मनसे तो उत्पन्त होते | पर इब्नियसे नहीं यदि सुद्षतत हॉंप्टसे विचार 
क्रिया जाय तो श्रवधिज्ञानके सम्बधमे यहभी वरणणेत भ्राया है कि अबधिसे ज्ञानके शरीर 
मे भीतर हृदय तामि, मस्तक भ्रादिक साधनोसे कोई चिन्ह विश्ञेय प्रकट होती हैं जिनमे 
श्राश्रयसे श्रवष्शानकी निश्पत्ति होती है तो वह चिन्ह इन्द्रिय नहीं कहलाता । यह 
वी प्रस्वरगकी चाधता है तब इसे भ्रन्त करण ्रथवा नोइच्द्रिय भी किसी अकार कहें 
सकती हैं क्योकि मनकी प्रव्यवस्थित्त बताया है ।चलित भी कहां गया है ! दूसरी 
बात यह है कि अवधिज्ञानका जो उपयोग फरता वह पहिले मनसे इस प्रकारकी 
प्रेरणा! लेता है कि यह समझ किस तरह है। जो किसीने पुधा एक मतसे पहिते 
चिन्तन करता है श्रथवा श्रपने श्राप ही भनसे उचका विचार करता है, १रंचाद ऐ्ली 


अष्टम भाग [ ११२६ 


उपयोगप५द्धतिसे चल देता है कि वहाँ श्रवथि दर्शनपूर्वक अवधि ज्ञान हो जाता है। तो 
खू कि भ्रवधिशानकी निष्पत्तिसे पहिले मनकी प्रेणा मिलो, अत परम्परासे यह कहा 
जा सकता है कि मनसे सम्बन्ध रहनेके कारण अपधिनज्ञान देश है भ्रत्यक्ष है, मन १र्येय 
ज्ञातक रम्दस्घथमे यह तो बताया ही गया है कि दू१रेके मनमे तिप्ठे हुए पदा्थका ज्ञान 
करना तो दूपरेके मनमे नहीं होता । स्वतस्त्रतया कुछ भी पदार्थकों मन पर्थथ ज्ञानी 
जाने भो इसका विषय नहीं हैं । दूपरेके मनमे तिष्ठे हुए विकल्पकों यह मल पर्ययज्ञानी 
जानता है । तो उस विषयके परिज्ञानमे मनका सम्बन्ध तो रहा ही अ्रथवा सिद्धान्त 
ध्ास्त्रमे यह भी बताया गया है कि ऋजुमती मन पर्ययज्ञान इद्रिय नोइ पद्रियक्नी सहा- 
यताये होता है परन्तु विपुलमरो सन पर्यथ भर श्रवधिज्ञान ये दोनो ही इन्द्रिय और 
मनकी से ।यतास नही होते है । इस सम्बन्धसे गोमटसारमे यह गाथा भी आई है--- 


“इृदियणोई।दयजोगादि पेविखतु उज्भुमदी होदि । 
शिखेक्सखिय दिउलमदी ओहि वा होदि शियसेण ॥ 


इस गाथासे यह सिद्ध होता हे रि ऋजुमती मत्त पर्य शज्ञान ईहा मतिज्ञानपूर्वक 
होता है, इस तरहसे मन पर्ययज्ञानका इद्विय मत पापेज्ष समझा गया है और इस गाथा 
में उस दृद्वियकी सपेक्षता लरी के गई है। केवल मनकी सापेक्षता कही गई है । तो 
यह बाह्य अपेक्षापे समझना चाहिए ग्रथव्रा जैमे शरीरमे श्रन्य अनेक स्थानोपर कुछ 
चिन्ह विशेष प्रकट होते हैं उन्‍के प्।लम्वनसे अवधिज्ञान निस्पन्न-होता है तो इस 
त्तरह सापेक्षता समझता चाहिये । तात््पय यह है कि केवलज्ञानकी तरह कुछ भी 
श्रपेक्षा न रसे और भ्रवधि मत पर्यंय हो जाय, ऐसा नही है । 


आभिनिषोधिकषोधो * पयविपयिसन्रिकपंजस्तस्मात्‌ः | 
भवति परोक्ष नियमादपि च मतिपुरुसर शत ज्ञानम्‌ | ७०० | 


प्राभिनिबोधिक व श्र्‌त इन दोनो परोक्ष ज्ञानोंका स्वरूप - इस गाया 
में परोक्षज्ञानका स्वरूप कहा गया है | परोक्षज्ञ।व दा होते हैं मतिज्ञान प्रौर अष्शञान 
मतिज्ञानका दूपरा नाम है आभिनिवोधित ज्ञान । श्राभिनिवोधित शब्दमे त्तीन दाव्द 
आये हुए है. झ्रभिन्ति और बोध जिनका भर्थ होता है कि अभिमुख औरद नियमित 
पदार्थोक्ना बोध करता भ मिनिवोधित ज्ञान है। मतिज्ञान अभिमुख और सतियमित 
पदाथेका बोध करता है श्ौर वह है विष और इन्द्रियके सम्बन्धसे होने वाला । इस 
कारण मतिज्ञात्र परोक्ष ज्ञान ही है। अभिभुख उसे वहते है जो स्थुल वर्तमान पोग्य 
पषेत्रमें ठहरे हुए पदार्थ हैं। जैसे नेत्र द्वारा रूप रगको जानते है तो बह सामने हो 
जिसे चक्षु देखते है, यह प्भिमुखता हुई भौर नियत उसे कहते हैं कि जो विपय जिस 
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टूद्टियवा विधय हो यटी फड़लाता है सियमिय वदार्थ । इरिद्रिः द्वारा जो जान होना 
दे बद् स्थूल घोर योग्य क्षेत्रम टढ़रे टुए बतंमानका बोध होता है, सूद्मका नही, ४ 
भविष्यया नही । पोग्य क्षेत्रमे ठरर हुएश सट्रों भ्रथनि विन्‍ने मिं ह या जितदी 
दूर जिसके जिम घोर ठहरे हुए पदार्थका बोध गतिज्ञान द्वान दोता है उमपका ही बोध 
प्रतिज्ञान द्वारा होता है उसफा हो बोध किया जा सकमा है | यह तो हा प्रभिमुख 
था भावाये, नियमिवक्ा भावाथ है कि प्रत्पेक इ द्विव का विधय निधत है । जेसे स्पर्णन 
टद्वियके द्वारा स्पर्शी ही जाना जा मकता है चित्रना रुल्ता, टण्ठा गर्म ग्रादिक 
स्पर्श ही छूकर ममझा जाता है| रसना इन्द्रिकके द्वारा रस्त ही जाना जा सकता है । 
पट्टा, मीठा, तीगा, रसायला ग्रादिक़ रस ही समझा जा ध््रता है। तो रसनाका 
नियत विपय है रस, घ्ाण इद्वियकरा नियत विषय है गध प्राण इद्वेय द्वारा सुगव 
प्रधया एुर्गन्धका बोध विया जाता है | चक्षु इच्द्रियके द्वारा रूप ही जाना जाता है । 
काला, पीला श्रादिक रूप चल्षु दद्विधसे समझा जा सकता है श्रौर शब्दका ज्ञान करों- 
न्द्रिय्ति ही होता है । यो इस्ट्रियका विषय नियन है यो अभिमुख नियमित परदाथरों 
जो जानता है, जिम सापनसे इन पदार्थों परिजान होता है चहु सब आभिनिषोधित 
झान कहलाता है | श्रुतज्ञान झ्ाभिनिषोधित ज्ञ,न पृत्रक होता है इस कारणसे वह भी 
परोक्षन्ञान है । यो मतिञञान व श्रृतज्ञान ये दो ज्ञान परोक्षज्ञान कहलाते हैं । 


छप्नस्थावस्थायामावरणेन्द्रियमहायसापेक्षम्‌ । 
यावज्ज्ञानचतुष्टयमर्थाव्‌ से परोक्ष मिववाच्यम्‌ ॥७० १॥ 


चारो ज्ञानोका परोक्षवत्‌ भिर्णय--ज्ञान ५ प्रक्नारके बताये गए हैं भौर 
उनका वर्गीकरण इस प्रकार किया गया है कि भत्तिज्ञान, श्रुतज्ञान तो है परोक्षज्ञान 
अधधिज्ञान, मन पर्यायज्ञान देश प्रत्यक्ष श्र केवलज्ञान है प्कल प्रत्यक्ष परन्तु सूक्ष्म 
और विशुद्ध दृष्टिसि विचारा जाय तो छद्ृम॒ध्य अवस्थामे जितना भी जान हो सकता 
है वह सब परोक्षज्ञानकी ही तरह है ' मत्तिन ब श्रुत्ञान तो परोक्षज्ञान हैं ही। 
अ्वधिज्ञान, मन]पर्ययज्ञान भी ध्रावरणकी अ्रपेक्षा रखते हैं। भ्रवधिज्ञानावरण भ्रौर 
गन पर्यय ज्ञानावरणके क्षयोपशमके साथ हुआ करता है । तथा मतिश्रुत तो इड्ियकी 
श्रौर मनकी सहायता लेता है श्र श्रइघिज्ञान सन पर्यय शानमे भी परम्परासे या 
चिन्ह विशेषसे किसी भी रूपमे मनकी अपेक्षासे भा जाती है। इस तरहसे चारो ही 
ज्ञान परोक्षज्ञानके समान ही समझना चाहिए, इस विषयमे विघुद्ध देष्टिसि विचार 
करनेपर इतना तो विदित हो ही जाता कि जो बिल्कुल स्वस॒हाय हो जहाँ किसी 
भी प्रकारके परका झाश्रय ने हो, अथवा कोई बाह्य साधन न लगने, वह ही 
जान वास्तप्मे प्रत्यक्ष कहलाता है भर ऐसी स्पष्ट प्रत्यक्षता केवलज्ञानमे प्रतीत 
होती है। उससे लिवल होनेके कारण चारो ही ज्ञान वस्तुत परोक्षज्ञानकी तरह 
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ही कहना चाहिए । 
अवधिमनःपर्ययविद्द्दै त॑ प्रत्यश्षमेकदेशत्दात्‌ । 
केवलमिदसुपचारादथ च विवज्ञावशान्न चान्यथोत्‌ ॥७०१२॥ 


अवधिन्नान व मत,पर्ययज्ञानकी उपचा रसे प्रत्यक्षता--अ्रवधिज्ञान और 
भन उर्य»ज्ञ।न ये दा ज्ञान एक देश प्रत्यक्ष माने गए हैं। सो यहाँ स॒क्ष्म दृष्ठिसि विचार 
किया जाय यो इसमे जो प्रत्यक्षता बतायी गई है वह विवक्षावश् केवल उपचारसे 
घदित होती है, भ्रथवा परमार्थन इसे प्रत्यक्ष नही कहा जा सकता । यद्यपि मतिश्नृत 
ज्ञानकी गअ्रपेक्षा इसमें श्रधिस्ाधिक स्पष्टता है क्योकि यह इन्द्रिय प्रत्यक्षसे नही; जाना 
जाता, किस्तु झ्रात्मश क्तसे जाना जाता है। भले ही इसमे परम्परा मनकी श्रपेक्षा हुई 
है पर जब यह ज्ञान अपने कालमे अपना काम करता है उस समय मनकी शअ्रपेक्षा 
नही रहती, इस कारण मति श्रुत ज्ञानकी अपेक्षा इसमे स्पष्टता विशेष है, फिर भी 
प्रव धनज्ञान और मन. पर्येयशान इन दोनोमे बहुत वी पराधीनताए है जेसे तदृविषयक 
ज्ञानावरण का क्षपोपशम होना मतसे पुवकालमे चन्तत बना दूमरेके मनका आधार 
से विवयकों जानना, अपने ही शरीरमे जो श्रत शखादिकके आकार चिन्ह प्रकट होते 
है उन चन्होंके माध्यमस जानना ऐसी बवुछ बाते प्रत्रधिज्ञानसे होती हैं। कुछ 
सन उर्ययज्ञानसे होती है, इसनी अपेक्षके कारण इन्हे परमार्थंत प्रत्यक्ष नही कहा 
जा सकता । 


तत्रोपचारहेतुयेथा मतिज्ञानमक्षज॑ नियमात्‌ । 
अथ तत्पू८ शतमपि न तथाच्धि चित्तपर्ययं ज्ञानस्‌ ॥७०१॥ 


अ्रब्ध्ज्लिन व मन पर्ययज्ञानकी उपचा' से प्रत्यक्षालाके कघनका कारण 
यहाँ कोई जिन्नासु ऐसी श्राशड्रा कर सकता है कि जब अ्रवधिज्ञान और भन पर्यय 
ज्ञानमे बहुत सी भअपेक्षायें अब भी लयी हुई है तब इन्हे उतचारसे भी प्रत्यक्ष कहनेकी 
झावश्यकता क्यो हुई है ? उसका समाधान इस गाथामे दिया गया है। शअ्रवधिज्ञान 
मन पर्ययज्ञान उपचा रसे प्रत्णक्ष माने गए है, तो इस उपचारक्षा कारण यह है कि 
जिस तरह मतिज्ञान नियमसे इद्वियजग्य ही ज्ञान है श्रौर श्रुतज्ञान भी चर कि मतिज्ञान 
पूर्वक ही होता अतएवं वह भी इद्वियजन्य ज्ञान है | तो जेई मतिश्रुत इंद्रियज्ञान हैं 
उसी प्रकार अवधि झौर मन पर्य यज्ञात इन्द्रियज“यई नही हैं, यही कारण है कि भ्रवधि 
भर मन पर्येय ज्ञानको प्रत्यक्ष कहना पडा, पर यह प्रत्यक्षता उपचारसे यो कही जाती 
इद्वियकी श्रपेक्षा तो इन दोनो ज्ञानोमे नही है किन्तु अन्य अ्रपेक्षा फिर भी इस ज्ञानो 
में रहा करती है, इस कारण यह प्रत्यक्ष तो है और एक देश प्रत्यक्ष है, पर इसमें 
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प्रत्यक्षता उपचारसे बनलायी गईं है । 


यत्सपादव ग्रहेदानायानतिधारणा पगयत्तम । 
आध्य॑ ज्ञान दयमिह यथा तथा नैव चान्तिम हू तम ॥७०४॥ 


मत्ति व श्र्‌तज्ञानकी तरह अवधिन्ानमें व मन पर्ययज्ञानमे परायत्तना 
फा झभाव - अवधिज्ञान भौर मन'पर्ययज्ञानकी प्रत्यक्षता वत्तलानेका सौर भी कारण 
बता रहे हैं । जैसे झवग्रह, ईहां, अवाय और घारणा इन चार प्रकारके ज्ञानोसे परा- 
पीन होते हुये, इन पद्धत्तियोये पराधीन हुए जैसे श्रादिफ़रे दो ज्ञान होते हैं इस तरह 
ऐसे ज्ञानाशोसे पराधीन होकर झ्रत्रधिज्ञान और मन वयय स्थान न/होंते । तो अब बि- 
ज्ञान, मन पर्ययज्ञानमें मति धतज्ञान्से विशेष स्वततवता मिल्री है इस फारणसे उन्हें 
प्रत्यक्ष कहा गया है | अ्रवभ्रह भान कहलाता है इद्रिय और मनसे प्रथम ही प्रथम 
चस्तुका जो कुछ ज्ञान है वह भ्रदग्नह है, जिश्षको कि प्रथम ही ग्रहगा किण रे और 
भ्रवग्रहस जाने हुए पदार्थेमे कुछ विशेष गिर्शाय करना जहाँ कि सवेह उपस्थित होता 
हो याते सदिग्ध भ्रंशको दूर करके कुछ विशेष विचारमे आना ईहा ज्ञान है श्लौर ईहा 
से जो समझा है उसमे पूर्सा निश्चय झा जाना अश्रवाय ज्ञान है । और, झवाय ज्ञानसे 
जो जाता है उसे भूल न सकना ऐसी घारणा बनना सो घारणा है| ये चार पद्धनियाँ 
गतिज्ञासमें आती हैं भौर धारणा पूर्वक श्रुनज्ञान बनता है। तो श्रुतज्ञानमे भी इम 
' द्धतिका उपग्रोग हुप्रा है । तो इस तरह दो ज्ञान जैमे पराधीन है यो झत्रधि शरीर 
मन पर्ययज्ञान नही होते, इस कारण इन्हे प्रत्यक्ष कष्टा गया हे । 


द्रस्थानर्थानिह समचमिवर वेत्ति हेलया यस्मात्‌ । 
केवलमेव सनःसादवधिसनः पर्ययद्वयं ज्ञानम्‌ (७० ४॥ 


आअवधिज्ञान व मन पर्य 7न्नानकी प्रत्यक्षताक रूप--मतिस्यान याग्य क्षेत्र 
में स्थित पदार्थनों जानता है और मतिज्ञानसे ही जाने हुए पदार्थमे श्रुतन्नानकी प्रवृत्ति 
'ती है। भतएवं मतिज्ञान, श्रुतज्ञान नियमित विषय वाले हुए, लेकित प्रवधिज्ञात 
जीर मध पर्यबज्ञाव वाहरमे रहने शाले प्रदाधोंकों भी लीलामाशञसे प्रत्तक्षक्की तरह जान 
लेता है। तो ये दोनो ज्ञान इन्द्रियकी अपेक्षा नही रखते, केवल इसका किसी प्रकार 
भ्रस्त, करणसे सम्बन्ध रहता है। केवल भ्रन्त'करणके सम्बन्धसे ही ये दोनो जान 
दू स्वर्ती बदार्थोंक्रों भी जान लेते हैं! किस तरह श्रन्त* करणक्रा प्म्बन्ध इससे होता 
है इस सम्तनन्धमे भली प्रकार बता दिया गया है, फिर भी सक्षेक्ते इतना समझ लेता 
चाहिए कि प्रथम तो ज्ञाता मतसे विचार करता है कि मैं इसको मम, उच्तके वाद 
फिए पद्धति पूर्वक मन पर्यय ज्ञानकी प्रवृत्ति भर अ्रवधिज्ञानकी प्रद्धत्ति होती है। 
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छ॒धिज्ञान और नभ ययेयज्ञानकी वर्तेताके समय मनका श्रालभ्वन नही रहता है, पर 
इमका उपयोग दनानेके लिए पहिला विकल्प किया था, हमारे सनका सम्बन्ध इस 
दोनो ज्ञ'तोमे पूर्व पद्धविसे चलता है । दूसरी बात यह है कि अश्रवधिज्ञान भीतर उत्पन्न 
हुए नामिहृदण मस्तिष्क आदिक स्थातोमे जो निक्त प्रकट होते है उत्तके सहारेसे श्रव- 
पघिज्ञान जनता है बह [अन्त करणाफी ही एक पद्धति है और मन पर्ययश्ञान दूसरके 
मनमे ब्र'ये हुए विकल्यको जानता है सौर परकीय मनोग्रत विकल्पके माध्यमसे वह 
विषयको दूरवर्ती पदार्थोरी जानता है। इन पद्धतियोमे केवल सनकी किसी प्रकाय 
महायता हुई है किन्तु इद्रियक्की वहाँ किसी भी प्रकार सहायता नही है और वह इस 
ढड़ते आत्मीयण क्तमे श्वणिज्ञान भौर सन पर्ययज्ञात अपने विपथको जांच लेता है। 
तो दूरवर्नी पद थो से भूत भव्वेष्यके पदार्थोकों प्रत्यक्षकी तरह जाननेके कारण इन 
दानो ज्ञानोकी एकदेश प्रत्मक्ष कहा गया है । 


आपि फिंवामि नियोवेकयोघद ते तदादिस यावत् । 
स्वात्मानुधूतिसमये पत्यचं तत्समज्ञमिव नान्‍्यत्‌ ॥७०६॥ 


स्वात्मातुशूतिके समयमे मतिश्र्‌ त ज्ञानकी प्रत्यक्षसम प्रत्यक्षता - मति 
ज्ञान और श्रुनज्ञ न पराक्षज्ञान बत ये गए हैं भौर फि। जिस समय स्वात्माकी अ्रतुभृति 
होती है उम मय इन दोनो ज्ञानोका जो भी उपयोग है, जो भी ज्ञान हुप्रा है वह 


- प्रत्यक्ष ज्ञानके समान प्रत्यक्ष बहा जाता है। स्वात्मानुभूतिके समयमे ही इस ज्ञानको 


प्रत्यक्ष ज्ञन कह सकते हैं, इसे प्रत्यक्ष क्यों कह दिया है, क्योकि मिद्धान्त शास्त्रोमे 
मति श्ुतज्ञानको परोक्ष स्पष्ट रूपसे बताया गया है तब किसी भी पद्धतिमे उसे प्रत्यक्ष 
मानना कंसे सज्भत है ? ऐसी भ्राशडू) हो सकती है । इस छाड्ाका उत्तर स्वय 
ग्रन्थकार अभी ही कूछ आगे देगा | लेकिन यहाँ सक्षेपमे इतता समझ लेना चाहिए 
कि जिस समय कोई ज्ञानी पुरुष स्वात्माकी श्रनुभूति कर रहा है तो उसको स्वात्म 
विषयमे श्रनुभूतिका विषय सुसम्बेदन प्रत्यक्षके द्वारा स्पष्ट रहता है । तो यह विशेषता 
चहुत वडी विशेषता है, इस दृष्टिसे मतिज्ञान भौर श्रुतजानका स्वात्मानुभूतिके समय 
हुए की तरह प्रत्यश ज्ञान माना जाना चाहिए। 


6 बे 3 ७७ 0 0 ८७ 5 के ५ 
तदिह ह तमिदं चित्प्पशादीन्द्रियव्पियपरिग्रहणों । । 
व्योमाद्यवगमकाले भवति परोक्ष न समक्षमिह नियमात्‌ |७०७) 


इन्द्रियविषयपरिग्रहणमे मतिश्र्‌ तज्ञानकी परोक्षता-- मतिज्ञान' श्रज्ञान 
इन दोनोका विषय मुर्त श्रौर अमृर्त दोनो प्रकारके पदार्थ है। मतिशान्र ६ प्रतारका 
है--स्परशंत इद्रियसे उत्पन्न हुआ स्पद् इन्द्रियजज्ञान, रसना इन्द्रियके साधलसे उत्पन्न 
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हुआ रसना इन्द्रियज ज्ञान, प्राण इद्रियके साधनसे उत्पन्न प्रासन्द्रियण ज्ञान और 
नेत्र इद्रियके साधनसे प्रकट हुआ नेत्रेन्द्रियज ज्ञान श्रौर कण न्द्रियके निमित्तसे प्रकट 
हुआ शब्द विषयक ज्ञानकर्णो न्द्रियज ज्ञान कहलाता है । इस प्रकार धनीन्द्रियन श्र्थात्‌ 
सनसे उत्पन्न हुआ ज्ञान श्रनिन्द्रियज ज्ञान कहलाता है। इनमेरे पृवके ५ इद्रियज 
शान तो भूर्त पदार्थमो ही विषय करते हैं। क्योकि इनका विषय रूप, रस, गघ, स्पश् 
भौर शब्द है। किस्तु भ्रतीरिद्रियज ज्ञाव मूर्त पदार्थों भी और प्रमुत पदार्थकों भी 
विपय करता है, श्रौर श्रुतज्ञान भी मृतं भ्रमृतत पदार्थोकों जान्ता है तो ये दोनो ज्ञान 
जव स्पर्श, रप्त, गंध वर्स भौर शुब्द इन दिषयोका बोध करने लगते हैं तब ये मांति 
श्रुतज्ञान नियमसे परोक्ष हैं । वहाँ किसी भी प्रकार प्रत्यक्ष नही कहा जा सकता है | 
झौर जब यह श्रमूर्त चिज स्वात्माको ओोघमे लेना है, प्रनुभवम्रे ग्रहग् करता है तब यह 
ज्ञान समक्षकी तरह प्रत्यक्ष हो जाता है। यहाँ इतनी बात विशेष जानना चाहिए कि 
यदि यह ज्ञान प्राकाश श्रादिक अमूर्त पदार्थोंकों जान रहा है तव यह प्रत्यक्ष नहीं 
कहला सकता, किन्तु निज भूत अन्तस्तत्वको जब झनुभवमे ले “हे हैं तब ही इसे 
प्रत्यक्ष कहा गया है | अमुर्तको ग्रहण क्रनेपर भी यह भेद यहाँ #मे श्राया कि श्रन्य 
भ्रमुर्त को जाने ? तो प्रत्यक्षत्री तरह न कहा जाय और आत्माक़ों ग्रहण करे तथ॑ यह 
प्रत्यक्षकी तरह कहा जाय। यह झन्नर यो पडा कि जब निज आत्मा श्रनुभवमें आता 
है तो अनुभव करने वाला ज्ञान है श्रोर अ्रतुभवमे झाने वाला भी ज्ञानमय अतस्तत्त्व 
है । वो वहाँ ज्ञाता, ज्ञान भौर श्ैय ये तीनों एक वन गए । वही अनुभवमें भा रहा, 
वही श्रनुभव करने वाला वन रहा भर वही अनुभवन चल रहा, तो जहाँ ज्ञान, शञाना, 
स्येयवी एकता हो जाती है वहाँ ही यह प्रदुभुत प्रत्यक्षता प्रकट होती है भौर जब 
भमू्त आ्राकाश, काल प्रादिकका विचार चल रहा है उस समयमे जानने वाला तो यह 
भात्मा है और ग्येय बन रहा है। वे काल श्रादिक वाह्म पदाथे हैं, उन वाह्म पदार्थों 
की जानकारीके समय ज्ञात्ता ग्येयकी एकता नहीं हो सकती, इस कारण वहा प्रत्यक्षता 
का अचुथव नहीं होता झौर इसी बातको स्पष्ट समभनेके लिए स्वयको ऐपा पुंग्पा्ध 
करना होगा । बाह्य परकीय विकल्प तोडकर निर्विकल्प ज्ञादमय मिज अ्रतस्तत्त्वका 
अनुभव करता होगा, मिरन्तर उसकी जानकारी बनाये रहना होगा। ऐसे अपूर्व 
विश्वामके समयमें ग्यानमे अनुभेवमें स्वयं क्रा जायगा कि स्वानुभूतिके समय यह 
ग्यात कैसा भ्रत्यक्षकी तरह मालूम हो रहए है । जैसे मिश्रीकी चर्चा करनेसे कहीं 
मिठासका प्रनुभव नही होता, वहाँ मिठासका रयान तो किया जा रहा है, मगर अलुर 
. भवनात्मक विधिसे ग्थान नही हो रहा है भौर जब कोई मिश्रीकों चखने लगे तो वह 
झतुभवात्मक विधिसे मिठातका ग्यान करने लगेगा, इसी तरह श्रोत्माका भी ग्यात, 
जब ग्यांत ग्येयकी एकताकी विधि नही है तो वह चुर्चा मात्र है । वहाँ आत्माकी अनु- 
भृति भ्ोर प्रत्यक्षता नहीं है, किन्तु जब सर्वे विकल्प तोड़कर केवक ग्यानमानकों ही 
ग्यानमे लेने लगे तो वहा ग्यानानुभूतिकी प्रत्यक्षता भनुभवमें भ्रा जाती है वो यो 
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मतिग्यान, श्रुतग्यान स्वानुभुतिके समय प्रत्यक्ष यपानके समान प्रत्यक्ष हो जाता है । 
नतु चांधे हि परोक्षे कयमिव खत्रे कृत: संमदेश* । 
अपि तल्लक्षणयोगात्‌ परोत्ञमिव सम्भवत्येतत्‌ ॥७०८॥ 


मति श्र त परोक्षज्ञानक्री स्थानुभृतिके समय प्रत्यक्ष हो जानेके कारण 
की श्ग्विता--श ड्वाकार कहता है कि तत्त्तार्थे सुत्रमे “आये पराक्ष” यह सूत्र कहा 
गया है जिप्तमें स्पष्ठ यह बताया है कि मतिस्याद श्ौर श्रुतर्यान ये दो ब्यान परोक्ष- 
ग्यान हैं तथ। परोक्ष लक्षक भी इन दोनो ग्यानोमे भले प्रकार घंटित होता है। जो 
इद्रियमनक्की सहायतासे उत्पन्न हो उसे परोक्षरंयात कहा है। तो ये दोनो र्यौन हृद्विय 
और नमसे उत्पन्न हुए हैं फिर उन्हे स्व|चुभूतिके समयमे प्रत्यक्ष क्यो बतलाया गया 
है । जिस सेमय सम्पस्टष्ट जीव अ्रपने आत्माजी ब्रनुभुति करता है अर्थात्‌ ग्पान द्वारा 
खानमय आत्मतत्वकों निविकल्य रूपसे जात रहा है उस समप मतिम्यानको प्रत्यक्ष 
ग्यान बताया है | तो यह तो श्रागम श्माणसे विरुद्ध बात भ्रा जाती है। स्वानुभूतिके 
समथ्मे पग्रन्थकारने निकल गधानके समान प्रत्यक्ष कैसे बंतला दिया है ? श्रत्र इस 
शद्धाका उत्तर कहते हैं | 


'संत्य वेस्तुनिचार: स्थादतिशवर्जितों5दिशंवादात्‌ । 
साधारणरूपतया भवति परोक्त तथा पूतिज्ञाया: |७०६॥ 


इह सम्पग्दण्टे: किल मिथ्योत्वीदयविनाशजा शुक्तिः । 
काचिदनिवंचनीया स्वात्मपृत्यक्षमेतदस्तियया ॥७१०॥ 


स्वानुभूतिके ममय मतिश्न तकी प्रत्यक्षता हो जानेका कारण मिथ्या- 
त्वोदय विनाशजा शक्ति-उक्त शद्भाके मम्राधानमे कहते है कि जिस समय वस्तुका 
विचार किया जाता है तो उस्त विचारमे जो बात आती है। युक्तिमद्धत बैठनी है 
उप्तमें कोई विवाद नहों रहता, इसी कारण वस्त विचार अतिशयपहित होता है 
प्र्थात्‌ किसीका प्रभाव किसीका दबाव वहाँ नही है किन्तु विचारते पिवाद ने होना 
चाहिए तब ही ठीक है। यद्यपि यह बात ठीक है कि मतिश्रत ज्ञान परोक्ष हैं और 
तत्त्वार्थ सूच्रके कर्ता भी मतिश्रुत्त ज्ञानको परोक्ष बतला रहे हैं परन्तु सम्यग्हष्टि जीव 
की कुछ विशेषता हो जाती है ! मिथ्यात्व कर्म का नाश हो गया तो ऐसी अ्रनिवंचनीय 
शक्ति प्रकट होती है कि उसे अपना ग्रात्मा प्रत्यक्ष होने लगता है। तो मतिरपान 
श्रौर श्रुतज्ञानका जो लक्षण किया गया है वह साधारण लक्षण पद्धतिमे लक्षणकी 
दृष्टिसे ये दोनो ज्ञान परोक्षग्याव हैं, परन्तु भ्ग्यानीके मतिश्रुतग्याकी पद्धति झौरु 
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ग्यानीके मति श्रुतग्यानकी पद्धति विनक्षण प्रकारकी है श्ौर उसमे भी स्वात्मविधयक 
मतिग्यानकी उपयोग परिणतिकी पद्धति झौद भी विशिष्ट प्रकारकी है तब सासास्य 
रूपसे मतिश्रृतग्यान परोक्ष कहे गए है तो भी दर्शन मोहतीयका क्षय होनेके बारण 
मा उपशम श्रथवा क्षयोपशम,हीनेके कारण जो स्वानुभृति विशिष्ट मतिर्थान उलश्न 
होता है वह अ्रत्यक्ष कहा जा रहा है। स्वानुभूतिको छोंडकूर श्न्य पदा्योक ग्रह 
समयमे सतिश्रुतरथान किसी भी प्रकार प्रत्यक्ष नही होते । 


तदमिज्ञानं हि यथा शुद्धस्वात्मानुभूतिसमयेस्मिन । 
_ स्पर्शनरसनप्राणं चच्चुः श्रोत्र चं नोपयोगि मतय्‌ ॥७१ ६॥ 


स्वानुभूतिके समय इन्द्रियज ग्यान न होनेके कारण प्रत्यक्षसमताकी 
सिद्धि--शुद्ध सहज अतस्तस्वकें भनुभवके समयमे वर्त रहे मति ग्यानको स्वात्मप्रत्यक्ष 
क्यों कहा गया है ? इसी कारण एस गाधामें बताया है। प्रत्यकार कहता है कि शुद्ध 
स्वानुभूतिके समयमे स्पर्शन, रसना, प्राण, चक्षु श्रोत्र ये पाँचो इच्द्रिया उपयोगी नहीं 
मानी गई है, भर्थात्‌ जिस समय जीव ग्यानमात्र शाश्वत स्वच्छत्व शक्तिमय भात्माको 
अनुभूति कर रहा है उस समय इद्वियजन्य स्थान नही हो रहा । कोई भी इच्द्रिय उम 
समय कोई कार्य नहीं कर रही । पाचो ही इत्रिया प्रपने विषयसे निवृत्त हो जाती हैं। 
यह स्थिति स्वात्मानुभृतिके सम्वन्धमे है। तो इद्रियसे उत्पन्न होनेके कारण परोक्षता 
थी, भ्रव धतिस्द्रियग्यान होनेसे परोक्षता न रही । कुछ थोडा मन उपयोगी होगा है 
सो वह पूर्चकालमे उपयोगी होता है पीछे वहा मनका इस तरह उपयोग न रहकर 
वह मन स्वय अ्रमुर्त ग्यानरूप हो जाता है । इंध भ हार ह्वात्मपदार्थके सम्वन्धमे मति- 
ग्यात प्रत्यक्ष कहा गया है, वह युक्तिसगत है । 


' केवलसुपयोगि मनस्तत्र च भवतीह तन्मनो हं था । 
द्रव्यमनों भाग्मनों नोडंद्रियनाम किल ख्ार्थात्‌ ॥७११॥ 


, शुद्धात्मानु भवक्े प्रकरणमे केवल मनकी उपयोगिता--स्वात्मानुभूतिके 

समय इद्रिण तो उपयोगी होती नही, केवल मन ही उपयोगी होता है, उस मतकों दो 

प्रकारका कहा गया है ।,द्रव्यमन झौर भावमन । मत भौर नोइद्विय ये दोनो एकार्थे- 
बाचक हैं) मनको ही एकेन्द्रिय क्यो कहा गया ? नो का श्र्थ है ईपत । जो इंह्रियके 
,उद्भसे भ्पता वाहा रूप नही रखता किन्तु प्रन्तरजजमे ही कोई सुक््म रचना होणे है 
इसलिए उसका नाम नोइन्द्रिय कहा गया है। श्रची स््रिय भी इसीको कहते हैं। जो 
, ईंस॒व्‌ इन्द्रिय हो उसे श्रमीन्द्रिय रहते हैं। इन्द्रियर्में श्रीर मनमे यही श्रन्तर है कि 
; दैंद्रिया तो बाहरमें स्थित, हैं, स्पर्शव, रसना, प्राण, चक्षु, श्रोभ ये शरीरमें बाहयमें 
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स्थित हैं और इनका उपयोग भी बाह्य पद्धतिसे होता है। तथा इसका नियत विपय 
है । जिपत इद्रियका जो पिंपय नियत है वह इ-्द्रिय उस ही विषग्रकों जानती है ,लेकिन 
मन न तो दाह्म में स्थित है और न नियत विपको जानता है | ईसपी छारणसे मनको 
ईमन दन्द्रिय बताया गया है श्रोर नोइ द्वेय कहा गया है । सनका दूसरा नाम श्रन्त. 
घरणा भी है । इस मनऊो भ्रनववस्थित बताया गया है श्र किस ढड्ूसे इसका अ्रभाव 
परिस्पद रचना श्रत्य जगह भी कादाचित्क रूपमे कैसे हो रही है ? इन सब बानोके 
कारण मनफो अनवचध्थित रहा गे । है टो यह मत नोइद्रिय है। उस नोइन्द्रियका तो 
उपयोग है स्व्रानुभुतिके लिये, पर इृद्रियका उपयोग वर्शा नहीं रहता । 


द्रब्यमनो हत्कमले घनाड्युलासंख्यभारमात्र यत्‌ | 
अचिदपि च भावमनसः स्वार्थप्रहणे सहायतामेत || ७१६ । 


द्रब्पमनक्ता स्वरूप दत्त गाथामे द्रव्यमतका स्वरूप कहा गया हैं। द्रव्यमत 
हृदयकमलमे रहता है श्रौर उसझा भ्रवगाहन घनागुलके असख्यातवे भागमान्र है श्रत 
शरीरके ही सूक्ष्म निर्माण रूप है। भ्रत अ्चेतन है जड है| लेकिन जैसे जड इन 
चाह्य इन्द्रियोके द्वारा भावेन्द्रिय ग्यान उत्पन्न होता है । ऐसे ही द्रव्यगनके आश्रयसे 
भावमनकी निस्पत्ति होती है प्र्थात्‌ भायमन जिस समय पदार्थोकों विषय करता है, 
उस समय द्रव्यमत उसकी सहायतासे प्ररव होता हैं। जीवके साथ ४५ वर्गशाओोका 
सम्बन्ध है । बर्गणायें पौदूगलिक होती है श्राहार वर्ग, शरीर वर्गणा, तैजस 
वर्गंणा, कार्माण वर्ग शा श्रौर मनो वर्ग छा । इन ५ वर्येशाश्रोसे जीवका सम्बन्ध चल 
रहा है। यद्यपि एऊ द्रव्पमे दुपरे द्रव्यका भ्रभाव है । जीवमे पुदुग न द्रव्प नही, पुदूगल 
के स्वरूपमे जीव द्रव्य नही परन्तु निमित्त नैभित्तिक भावसे इस तरहका सम्बन्ध 
घला झा रहा है तो उन बर्गणाओमेसे जो मनोवर्गणा है. उसके हृदयस्थानमे कमलकी 
तरह एक रचना बनती है उसे द्रव्यमन कहते है । उस द्वव्यमनभे श्रथवा उसके झाश्रय 
से भ्रात्माकों हेय उपादेयरूप विशेष ज्ञान उत्पन्न होता है। इसीको भावमन कहते है । 
सावमत यही कहलाता है जहाँ हेय झौर उपादेयका वे है। हेयवो छोटनेका पौरुष 
है, उपादेयको यहण करनेका पोरप है। जिन जीवोके मन नही होता ऐसे एकेन्द्रियसे 
लेकर दो इद्ऑटिय तकके तो जीव है ही पड्चेन्द्रियमे भो कोई जीव होते है। तो जिन 
जीदोके मद नही है वे भी भाहारमे प्रद्धत्ति करते है मनही प्रद्धत्त भी उमके देखी 
जाती है। तो ये सब काम सनके घिना भी हो जादे है इसमे हेय उपादेयके विधेफकी 
फो£ बात्त नही है यह तो संजश्ञके कारण दीवोमे होती ही रहूनी है । तो मन वाले 
औधोमे श्रेष्ठ भन चाले मनुष्य माने जाते हैं। ज्ञानी पीवके उप्त द्ब्य मनके आलम्दन 
से हम उपादेयल्प ए5 विशेष ज्ञान जगता है प्लौर दही अपपी घारामे चलता हुप्रा 


इभी प्ात्मपत्तके सवर्पकों ऐसे सुध्म पद्धहिसे विपद बरग्ता है कि वहाँ विकल्र टूट 
रू डर 
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जाते हैं। उठ स्थितिसे मतिज्ञानकों प्रत्यक्ष बताया गया है । 


भाषमन: परिणामों भगरति तदात्सोपयोगम्रात्र व! । 
लब्ध्युपयोगविशिष्ट स्वावरणस्य च्याक्रम.च्त्र स्थ,त्‌ | ७१४) 


भावमतेका स्वरूप इस गाथामे भावमतका स्वरूप कहा गया है। भावमन 
श्रात्माका ज्ञानात्मक परिछणाम विशेष है । भावमतमे क्या दीज पाई जाती है? हो 
परखनेपर यही नजर भ्रायगा कि एक ज्ञानभाव ही है, एक विभेक जगा है, नही भाव- 
भन है ॥ तो ऐसा भावमत लज्च्र और उपयोग महिन होता है । जैमे इन्द्रियलब्धि 
झौर उपयोगपूर्वक होता है अर्थात्‌ उस इन्द्रिश्वावरण का क्षयोपशम,को वह तो कहलाया 
लब्धि धोर विशेषमे इृद्विवकी वृत्ति लग गई हो यह ऋहलाया उपथोग । तो ऐसे ही 
मन भी लब्धि और उपयोग सहित होता है। अपने प्रावरता वमंके क्षयसे जो एक 
विशुद्धि उत्तन्न हुई है उ्तका नाम तो नब्धि है श्चौर क्रिर मन प्रपने विपयमें लग जाय 
उसका नाम उपयोग है । उपयोग कभी कुछ होता कभी कुछ । अथत्रा लब्पिके रहते 
हुए भी उपयोगात्मक बोध न श्राये, ऐठी भी स्थिति वन जाती है, पर यह नियम है 
कि लब्धिके बिना उपयोग रूप बोध नही बच सहझता । तो श्रमुर्त ज्ञानम भ्र स्वात्मतत्व 
की श्लोर जब मनका उपयोग चला तो स्व त्मानुभावादरगा क्मक्ता क्षयोपद्यम है, यह 
तो लब्धि है और स्वात्म विषयक्री ओर मन लगा है यह उप्त ता उपयोग है। प्रक इस 
लब्धि पर उपयोगपुवंक मनस्वात्मामे लगा रहनेपर ऐवी स्थिति होती है वह भावभमन 
भी श्रमृतं स्वात्मरूप निविकला बन जाता है ऐपी स्वात्मानुमुतिकी स्थितिसे मतिज्ञान 
को प्रत्यक्ष बताया गया है । 


स्पर्शनरसनघाणं चच्तः श्रोत्रं च पश्चक यावत्‌ | 
मूत्राहकमेक मूतामि॑र/ वेदक वे सन: ॥ ७१४ ॥ 


इन्द्रियों भौर सनकी विषयिताका निर्देश-स्पशन, रसमा, ध्राण, चक्षु 
और श्रोत्र ये ५ इच्रियाँ मुर्ते पदार्थंक्रो ग्रहण करने वाली हैं . सपर्शन इद्निय स्पर्श परि- 
खतिके परिचयके माध्यमसे मूर्त पदार्थको ग्रहण करती है। रसना इद्विय रक्षपरिणति 
के परिचयके माध्यमसे भूत पदार्थकों अहएा करती है ब्लाण इद्रिय गध परिणातके 
माध्यमसे गषवान मूत्त पदार्थोंकों ग्रह करता है। चक्षु इृद्रिय रूपादिवान परदार्थोंको 
जानता है और श्रोत्र इंद्रिय छव्द परिणत्तिमय पदार्थकों जानता है। रपश्चेनका विषय 
स्पर्श है, लेकिन स्पर्श सूरत पदार्थसे भिन्न तत्त्व नहीं है भौर जब कि स्पर्थान इद्रियके 
द्वारा स्पश्षकी भ्रमुखतासे मूर्त पदार्थेकों ही जाना है इसी तरह ज्ञानमे जो कुछ भरा रहे 
हैं इृद्रिय हारा वे सब मूर्तं पदार्थ ही भ्राते हैं | 5०र्श, रस, गंध झौर रूप ये चार तो 
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गुण परिणतिया है । सो ये पदार्थसे निराली नही है भोर शब्द है भाषा वर्गणाकी 
शाब्दरूप व्यञ्जन परिणति । वह भी पौद्गलिक है । णो इस इंद्वियके द्वारा मृत पदार्थ 
जाना गया, किस्तु सन मुर्त और अमूर्त दोनो प्रकारकी प्रद्धत्तियोको जामने वाला है । 
तो प्रकरण यह चल रहा था कि मन आत्माकी अनुभूति करता हे । तो आरात्मा भ्मू्ते 
पदार्थ है सो श्रमुतंको मन जान सकता है। उसी प्रकरणम यह वात चल रही है कि 
मनसे झात्मतत्त्वक्ा परिचय शुरू हुआ, मनसे परिचय विशेष बना श्रौर मन्से प्रात्मा 
की प्रनुभूति जिम प्रत्ञार हो पके उम पद्धति तक श्लाये । भ्रव जिस समय स्वानुभूति 
हो रही है उप ममप्र मन द्रव्यममतका श्राश्चय छांड देता है और वह स्वय ज्ञानहप बन 
जाता है। इसी विषयको श्रगली गाथापे कह रहे हैं। 


तस्मादिदमनवच्च स्वात्मग्रहणशे क्रिलोपयोगिः भनः | 
किन्तु विशिष्टदशायां भवतीह सनः स्वर ज्ञानम्‌ ॥७१६॥ 


स्वात्मग्रहणमे मनकी उपयोगिता व स्वात्मानुभूतिके समयमे सनकी 
जानरूपता - इस कारण यह बात निदोषरूपसे सिद्ध हो जाती है कि अपने शआ्रात्माके 
ग्रहण करनेमे उपयोगी मन है, इन्द्रिय नही । इन्द्रिय यदि अपने विषयोको स्पर्श रस 
शादिकको ग्रहएा करनेमे लग रही हो तो ऐसी स्थितिमे स्वात्माका उपयोग नहीं 
बनता । तो मन स्वात्माको अनुभव लेगा, इन्द्रिय स्वात्माकों न अनुभव सकेगी । तो 
स्वात्माके ग्रहण करनेमे मन उपयोगी बना और हाँ इतनी विशेषता बन जाती है कि 
वह मन जो द्रव्यमे स्वात्माके अ्रहरा करनेमे उपयुक्त होता है विशेष श्रवस्थामे अमुत्त 
पवाथके ग्रहए करतेके समयमे जब कि एक तान होकर मनमे श्रमूर्त पदार्थके स्व॒रूपको 
ग्रहणा कर रहा है उस समय पह स्वय भी श्रसूतेज्ञान हो लाता है। प्रब वहाँ भाव 
भन्त श्र्थात्‌ चिकल्पात्मक परिणरत वाला मन न रहा विकल्पात्मक परिणति मेटकर 
निविकल्प रूपमे बह मन श्राया तो आते ही वह मन न रहा, किन्तु वह सहज ज्ञात 
बन गया, क्योक्ति वह भावमन चेतनको ही तो परिणति है और सहज ज्ञान होना यह 
भी चेतनकी ही परिणति है। भ्रतएवं विशेष स्थितिमे भाव मन शअमूर्त ज्ञानलूप हो 
जाता है। इस प्रकरणमे ग०ह बात कहो ग थो कि स्वात्मानुभुति यद्धंपि मतिज्ञान 
स्वरूप है तो भी वह निरपेक्ष ज्ञानके प्रमान प्रत्यक्ष ज्ञान रूप है, इसी बातकों यहाँ 
स्पष्ट कर रहे हैं कि हाँ मतिधृत यद्धपि परोक्षज्ञान हैं और वे इद्रिय मनसे उत्पन्न होते 
हैं, उनमेसे मन असूर्त पदार्थंफों भी जानने वाला होता है। तो जब वह मन भ्रमूर्त 
पदार्थकें जाननेमे उपयोगी हो रहा हो और स्वात्माका हो ग्रहएा करनेके सम्बन्धमे 
वह मन रूप ज्ञान भी अमूर्त ही है श्लोर इपी कारण वह ज्ञान अतीछिद्रिय प्रत्यक्ष है। 
इद्गिया तो सूर्ते पदार्थेको प्रहश करती है पर यह मन झनीन्द्रिय यह भ्रमूते पदार्थको 
ग्रहण करनेमे उपयुक्त गई | तो इन्द्रिय मूर्त पदार्थों ही ग्रहरा बिया करती है इसी 
कारण इद्वियको स्वात्मानुभूतिके ग्रहण करनेमे अधिकार नही है। 
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स्पास्मतिजान यप्तन्पू्व किख मपेच्छुतनानम्‌ ॥७६७॥ 


अयमर्थी भावमनों घानत्िशिप्ट रूय हि सब्मृ्तम | 
तेनात्मदर्शनमिह प्रन्वत्नयवीन्द्रिय क्थ न स्थाव ॥७१८॥ 


झात्मदर्दानफी अतीरिद्रियता वे प्रत्य वता का सिद्धि-मति श्रुनद्वान परोक्ष 
हैं फिर भी स्वात्मानुमूतिके समय प्रसयलरी परद्ध होते हैं, यह कथन झविद्ध नही 
है । सुत्रम भी यही बतरावा है कि मविज्ञान पौर मविज्ञान होते बाज श्रुनज्ञान गे 
हद्विय श्रौर मनसे उत्पन्न 7 ते हैं सौर बहा इानो विघेषवा और है कवि भावमन व 
विशेष ज्ञान जब प्मूर्त पदार्थ रो ग्रटण पर रहा हो परम समय बढ़ सुयय अमूत हो 
जाता है। उप्त प्रमू्ते मनसय शानक दे था प्र प्रमूत झअ त्मवच्च ही भाँलि परिचय 
द्वारा जब स्पत्यका ग्रहाय शो रहा है तो उस प्रमय यह जान प्रत्यक्ष भौर श्रमीरिद्रय 
हो जाता है। साराश यह है कि केग्नल स्थात्माकी जानने वाला जो मानसिक ज्ञात है 
वह प्रतीन्द्रिय प्रत्यक्ष वाहलादा है श्ौर यो स्पानुभुतिक्के समयमें यह ज्ञान निरपेश 
व्पष्ठ झोर झतीद्विय है । 


अपि चात्मसंसिद्रये नियत हेलू मतिश्ती ज्ञाने | 
प्रान्त्यद्रय घिना स्यान्मोत्तो न स्पाइते सतिद् तम ॥७१६॥ 


आत्मसिद्धिके लिये मतिज्ञान व श्र्‌ तज्ञान की नियतता इसी सम्बन्धमे 
एक विश्येप वात भौर कही जा रही है कि ग्ात्मा़ी घुद्धिमे तो मतिज्ञान पर श्रुतन्नान 
ये दो ही ज्ञान नियत हैं भ्र्थात्‌ प्रात्मविद्धि इन दो ज्ञानोके कारणसे होती है । केवल 
ज्ञान तो फलरूप है यह तो साक्षात्‌ साष्ट अनन्त भात्मशुद्धि है ही, उसके पहिचे चार 
शान हाते हैं! मतिन्ञान, श्रुतज्ञान, अवधिज्ञाप, मन पर्ययज्ञ.न इनमेसे श्रवधि झौर 
मन पर्ययज्ञान इन दोके बिना मोक्ष हो जाता है अर्थात्‌ मठिश्रुत इन दो ज्ञानोके बिना 
मोक्ष नही होता । इससे भी यह जाहिर होता है कि धात्माकी भल्री प्रकार सिद्धि 
करनेके लिए मतिज्वान और श्रुतज्ञान ये दो ही तियत कारण कहलाते हैं। तिद्धान्त 
शास्त्रमे बताया है कि भ्नेक जीव मति शौर श्रृतज्ञान इन दो के बाद केवलज्ञान प्राप्व 
करके सिद्ध हुए हैं। कोई मुनीह्वर मतिज्ञान, श्रुतज्ञान, भ्वधिज्ञान इनको पाकर 
केवली हुए है भौर कोई मति, श्रुती मन पर्यय ऐसे तीन ज्ञान प्राप्म करके केवल ज्ञान 
प्राप्त करने वाले हुए हैं भ्ौद कोई भुनि मति, श्रुत, श्रवघि मन पर्यय इन चार ज्ञानो 
में रहकर तपद्चरण करते हुए केवल ज्ञानकी प्राप्ती की है। तो यो प्रात्माकी प्रिद्धिमे 


हि 
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नियत कारणा मतिश्रति तो अवश्य ही हुए। अवधिज्ञान न हो, मन'पर्यवज्ञान न हों 
तब भी केवल ज्ञान हो जाता है श्रौद भ्रवीन्द्रिय श्रौनन्‍्द पदक्ी प्राप्ति हो जाती है। 
इम तरह बह मिद्ध हुमा कि सुमतिज्ञान शोर सुश्रुतज्ञान ये दो ही श्ात्माकी प्राप्तिमे 
मुख्य कारण हैं इस फारण ही पह बान सिद्ध हो जाती है कि मतिज्ञान द्वारा स्वात्मा 
का साक्ष स्कार हो जाता है जब क्रि मिथ्यात्वका उदय नही है, ऐसी स्थितिमे मति- 
ज्ञामफी विशिष्ट शुद्ध परिणति हो जाती है भ्रौर वह मतिज्ञान जब्र भ्रमूते जो श्रन्त- 


स्तत्वका परिचय करे | तो वहा एक तान होकर यही मतिज्ञान श्रतीन्द्रिव प्रत्यक्ष 
बन जाती है | 


तनु जैतानमितन्पत सत्तेष्परेव नापरेपां हि | 
“पूनिपत्तों बह: पृमाणमिदनस्थया वदन्ति यंतः ॥७२०॥ 


कप है 7०) 


प्रन्य म्तोमे अन्य प्रकार भी प्रमाण माने जानेके कारण जैन सम्भत्ते 
प्रमाण व्यवस्थामे विसवादकी श्राशका - अब यहाँ शद्भाह्ार कहता है कि सभी 
मनोमे एक जैन मत ऐसा है कि जिसमे प्रमाणकी ऐसी व्यत्रस्था की गईं है जहाँ 
अ्व्याष्ति, प्रतिव्याप्ति प्रौर असम्भव दोष नरी आते, यह कथन तो भ्रसिद्ध है, विवाद 
ग्रस्त है । प्रमाए के सम्बन्धमे अनेक लोग भअ्रनेक प्रकारकी घारणायें बनाते है, किन्तु 
विचार करनेपर किल्हीमें असम्भव दोष है विन्‍हीमे अंब्याप्ति दोष है, फिन्हीमे श्रति- 
व्याप्ति दोष है । निर्दोष लक्षण नहीं बत पाता | अनेव्रान्तवादमे जो प्रमाणका लक्षण 
किया गया है वह सबब दोपोसे रहित हित अहिसकी प्राप्ति व परिहार करनेमे समर्थ 
प्रमाण बन जाता है। यहा प्रमाणका लक्षण ज्ञान बत्ताया गयां है। ज्ञान ही प्रमाण 
होता है क्योकि सारी व्यवस्था है, निर्शेय निश्चय ज्ञान ह्वारा ही होती है इसलिए 


प्रमाण ज्ञान भी है ऐसा शञानका लक्ष ॥ बताकर फिर ज्ञानके प्रत्यक्ष परोक्ष आदिक 
विधि पूर्वक भेद किए गए हैं । 


वेदाः पृमाणमिति किल ददन्ति वेदान्तिनों विदाभासा: | 
यर्मादपारुपेया: सन्ति यथा व्योम ते खतः सिद्धा: ॥७२ १ 


वेदप्रमाणवाद--कोई दाशंतरिक ऐस। कहते हैं कि वेद ही प्रमाण हैं और वे 
वेद पुरुषके वनाये हुए नही हैं, आाकाशकी तरह स्वत. पिद्ध हैं। यह लक्षण केवल 
एक वेदको धर्मझूप मानके प्रयोजनसे किया गया है। वेद ही प्रमाए है। पुरुष कुछ 
भी जाने, श्रच्छा जाने तो भी दह प्रमाण नहीं है झौर एक वेद जो कि झपनी किसी 
भाषाका है वह प्रमाण हो गया, ऐसा कहनेसे वेदकी प्रतिष्ठाका सहारा मिला पर वेद 
प्रतिप्ठाकास हारा यो देनेकी भावना जगी कि वेदके कर्मकाण्डोसे धर्मात्मापन भी प्रकट 
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रहेगा । भीर दिपयोका साधन भी बना रहेगा, प्रादिक कुछ धनेक प्रयोजन हो सकते 
हैं जिससे ज्ञानकी प्रमाणतादा निषेध कर दिया जाय भौर एक वेदरो ही प्रमाण कहा 
जाय, किन्तु ज्ञानके बिना तो कोई बारी चीज जो ययार्थनया महायक्र है वह भी 
प्रकाश नही कहलाता। दस विपयको आगे सक्षेप रूपमे दलावेगे । 


अपरे पुम्ानिदान पूमाणमिच्छन्ति पणिड्तम्मन्याः। 


समयन्ति सम्यगजुभवसाधनहि यत्पुमाणमिति केचित्‌ ॥७२१॥ 


प्रभानिदानकी प्रमाणताका दर्शन--फ्रोई प्रृरुष प्रभाके निद्यानकों प्रमाण 
मानता है। प्रभा नाम है प्रमाणके फलका | प्रमाण में जो कुछ पका जाता, किया 
जाता उप्तका फल क्या है ? तो फल यहे है कि किधी क'मते जुट जाय, किप्ती काम 
को छोड दे, ऐसे ही कुछ काम होते हैं, यदि वह प्रभा हुईं तो प्रभाके निदानका साभ 
प्रमाण है अर्थात्‌ प्रमाण के फलका नाम प्रभा है । उत्त फतका जो साधकतस करण है 
जिसके द्वारा वह प्रभा साथी जाती है वही प्रमाण है, ऐसा कुछ लोग कहते हैं । भौर 
कोई लोग यो भी कहते हैं कि जो सम्पसज्ञानमे कारण पढता हो वही प्रमाण है। 
जैसे पदार्थ हो तो ज्ञान बनता है, तो पदार्थ ही प्रमाण है। प्रकाश हो वो शान बनता 
है, तो प्रकाश ही प्रमाण है । इस तरह ज्ञानमे जो जो साधन पदते हैं ये सब प्रमाण 
हैं। इन्द्रिय भमाण हैं, इन्द्रियकी परिण तियाँ प्रमाण हैं। ऐसे भ्रनेक साधन जो कि 
ज्ञानकी स्थितिमे हेतुभूत होते हैं रे प्रमाण कहलाते हैं, ऐसा कुछ दाहोंतिक कहते हैं। 


इत्यादि बादिवृन्देः प्रमागमालचयते यथारुचि तत्‌ । 
आप्तामिमानदग्पेरलव्धमानैरवीन्द्रिय दस्तु ॥ ७२३ ॥ 


अ्रती रिद्रिय ग्स्तुस्वरूप न समभनेके कारण अन्य भी श्रन्यथा प्रमाण 
कल्पत्ा-- इत्यादिक प्रकारसे प्रनेक वादियोंने अनेक प्रकारसे प्रमाण का लक्षण कहा 
है। सो उन्होने अपनी-अ्रपनी रुचिके अनुमार बनाया है | वस्तुके स्वरूपफों समझना 
है, ऐसा लक्ष्य नहीं किया है | भ्रतीरिद्रिय वस्तुके स्वरूपकोी नहीं पहिचाना है, सो नाना 
प्रकारके प्रमाण के लक्षण कहे जाते हैं और झपने आपको मैं आप्त हू, प्रभु हू, इस 
प्रकारकी अभिलापसे चलाया जाता है । तो ऐसे श्रभेक वादीगरा प्रमाण का स्वरूप 
झपनी अपनी इंच्छाके अनुस्तार करते हैं लेकिन वे सब भ्रपना लक्षण सहेतुक हो नही 
सकते, क्योकि लक्षण चहुत हैं भौर परस्पर विरुद्ध लक्षण हैं।तो फीसे वे सब भ्रुक्त 
हो सकते हैं ? तो उन प्रमाणोमे दुषण झावा है। इस ही बातका संकेत भव अगली 
गाथामे कर रहे हैं। 


मर 
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पकृतमलबणमेतन्लचणदोपे रधिष्ठित यस्मात्‌ । 
स्पादध्चारितरम्प विचार्यमाण खपु पव स्सर्चप्‌ ॥ ७२४ ॥ 


स्थाह्दमस्मत प्रमाणस्वरूपके विरुद्ध प्रमाणकिल्पनामे लक्षणदोष होने 
से असद्भुततता --जिनप्रमाणोका उल्लेख ऊपर किया गया है वे सब दूषित हैं, 
इसका कारण है कि प्रमाण भी जो निर्दोष लक्षण होना चाहिए-- भ्रव्याप्ति, भ्रत्ति- 
व्याप्ति और अप्तम्भव दोषसे रहित होना चाहिए वह लक्षण उनके कहे हुए प्रमाणमे 
घह्त नही होता है । ता उक्त सब प्रमाणोके लक्षण दोषसे सहित है शौर वे बिना 
विचारे ही पीछे सु नेमे रमणीक लगते हैं, पर उनपर कुछ विचार किया जाय तो 
जैसे झाकाशका फूल कोई वस्तु नही है भध्िद्ध है। इसी तरहसे ये सब प्रमाण भी 
अधिद्ध होते है, क्तोकि प्रमाण वह है जो हितकी प्राप्ति कराये भौर अहितका परि- 
हार १ राये । ऐमा करानेमे समर्थ ज्ञान ही होता है। सभी लोगोके श्रनुभवमे यह बात 
होगी कि ज्ञान जगा कि हितकी शाप्ति और श्रहितका परिहार हो जाता है। लेकिन 
उक्त प्रमाणके लक्षणमे ज्ञानकों साथ रखा ही नहीं गया है । कोई ज्ञानके कारण 
बताते हैं कोई श्रचेतन दोषीपन बताते हैं। ज्ञान ही प्रमाण है, इछ गतका सकेत इन 
दार्शनिकोमैसे किसीने भी तहीं किया है । इस कारण ये प्रमाणके लक्षण दूषित हैं और 
फेवल सुनने मात्र मय तक ये बिता विचारे सुन्दर प्रतीत होते हैं । 


अर्थाद्यथा कथन्चिज्ज्ञानादन्यत्र न प्रमाणत्वम्‌ | 
करणादि घिना ज्ञानदवेतन कः प्रमाणयत्ति | ७२४ ॥ 


ज्ञानमे ही प्रमाणत्वकी सिद्धि उक्त गाथामे यह बताया है कि श्रन्य 
चादियोके माने हुए प्रमाण्के लक्षणमे दूषण आता है। उन्ही दृषणोको कुछ कुछ 
स्पष्ट करनेके लिए क्रमशः कुछ वर किया जा रहा है किसी भी प्रकार ज्ञानको 
- छोडकर भन्य किसी भी लक्षणमे प्रमाणता भरा नही सकती, कारण उसका यह है कि 
ज्ञान यदि नही है तो जड झचेतन करो आदिकको कौन प्रमाण समझ लेगा ? प्रमाण 
का फल है भ्रशानकी निवृत्ति होता, प्र्थात्‌ श्रमा जो जानकारी है, जिसमे भ्रज्ञान नही 
रहा वही तो प्रमाणका फल है भौर उसका कारण है वह भी श्रज्ञान निदत्ति रूप 
होना चाहिए याने भअज्ञान दूर करना तो फज है श्ौर भ्रज्ञान दूर करनेका जो कुछ भी 
साधन होगा वह भी ज्ञान रूप ही होगा। जड पदार्थ प्रमेय भले ही है मगर वह कभी 
प्रमाणा नही हो सकता | प्रमाण वही हो सकता याने अभज्ञानक्ी निवृत्ति वही कर 
सकता जो स्वय ज्ञातरूप हो गया अपने श्रापको तो जानने वाला हो बढ़ी परका ज्ञाता 
हो ,सकता है किन्तु जो स्वय झ्नज्ञानरूप है वह किसी भी प्रकार परका जाननहाद नही 
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धन सकता । ऊपर जो प्रन्य वादियोने प्रमाणके लक्षण किए हैँ श्रोर वहाँ बताया है 
कि जो प्रमाका कारण हो सो प्रमाण है भौर प्रमाक्रा जी करण माना है वह सत्र लड़ 
माना है। इच्द्रिय है, प्रकाश है ये सब माने गए हैं प्रभाणरुप हैं, ये सत्र जड़ । तो जो 
जड है, स्वय भ्रपनेको नहीं पहिचान सकहा है वह प्रमाण किस तरह हो जाग्रया ? तो 
इद्रिय भादिक जो प्रमाके करण भाने है न्ञादद्वीन, वे प्रमाण नहीं हैं, रितु प्रमाण 
ज्ञान स्वरूप हो सकता है । 


तत्रान्तर्सी नत्वाज्ञानसनाथ पूमायमिदमिति चेत्‌ । 
ज्ञानं प्माणमिति यत्पुकृत न कथ पूत्तीयेत ॥७२६॥ 


ज्ञानसहित करणको प्रमाण वत्तानेपर ज्ञानके ही प्रमाणत्वक्री सिद्धि- 
यदि द्षाद्ध/कार यहा यह कहे कि हम तो ज्ञानसहित बाह्य कारणोकों प्रमाण भानते हैं 
याने थे इन्द्रिय प्रकाश श्रादिक सीधे प्रमाण हैं, पर उममें ज्ञान भ्रन्तलीन है इस कारण 
से ज्ञाननहित बाह्य करणोको प्रमाण माना है । शद्भाकार यदि ऐसा झाशय रख रहा 
है तब उसमे भी यही तो सिद्ध हुआ कि ज्ञान ही प्रमाण है, क्योंकि ज्ञानसहित वर्णो 
को प्रमारा माननेकी बात कह रहे हो | तो वह कारण चाहे कितना ही हो जाय, 
इद्रियका व्यापार हो, कारकोकी सकलता आ जाय, पदार्थंका सान्निष्य हो, इंद्रिय भौर. 
पदार्थ इन दोनोका भिडाव हो झ्रादि कितने ही करण हो जाये, पर पदार्धका बोध 
करने वाल। प्रमाण तो ज्ञान ही पड़ेगा । ज्ञान नहीं है तो कितने ही कारण जुट जायें 
वे सब सामग्री निरथेक हैं, स्वंस्तामग्री सामने हैं श्रौर उस समय ज्ञान भी हो रहा 
है। भ्रब वहाँ विवेक करनेकी वात है कि इस हीन श्रवस्थामे यद्यपि इन्द्रिय 
प्रादिक बाह्य करण भी कारण हो रहे हैं पर साक्षात्‌ बोध करता कौन दे श्त्तो 
विचार करने पर यह स्पष्ट विदित होगा कि ऐसा बोध कर्ता ज्ञान ही है । तब क्षान 
ही प्रमाण है । 


ननु फलभूत ज्ञान॑ तस्थ तु करणं भवेन्पूमाणमित्ति | 
ज्ञानस्य कृतार्थलात्‌ फलवन्लमसिद्धमिद्मिति चेतू ॥७२७॥ 


ज्ञानको प्रमाण न मानकर प्रमाणफल माननेकी आरेका--शद्भाकार 
यहाँ अपना भरभिग्नाय रख रहा है कि ज्ञान तो प्रमाणका फल हुआ करता है । प्रमाण 
हुआ, अब उसका फल कया है कि ज्ञान बन गया | तो ज्ञान तो प्रमाणका फेल है, 
भ्रव जो, प्रमाणका फल है, याने ज्ञान उसका जो कारण है सो ही तो प्रमाण होता है, 
धर यदि ज्ञानको ही प्रमाण मान लिया जाय तो ज्ञान तो प्रमाण बन गया परौर ज्ञान 
ही उसका फल है तो ज्ञानका प्रयोजन तो पहिले ही बन चुका थाने ज्ञानका जो फल 
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होना चाहिए ज्ञान वह फल ,तां पहिले ही हो गया । श्रव इस जानका फल क्या होगा 
तो यदि ज्ञानको ही प्रमाण मात्र लिया जाए्गा तो ज्ञानका कोई फल न रहेगा | फल 
का अभाव हो जायगा । इस्त कारण प्रमाण और प्रमाणवा फल ये दोनो ही जुदे होना 
चाहिए । प्रमःणका फन ज्ञान है तो उससे निराला कोई प्रमाण होना चाहिए, क्योकि 
प्रमाण फल रहित नही होता, उसका फल शअ्रवष्य होना चाहिए ॥ तो ऐसी स्थितिमे 
में ज्ञानको तो प्रमाणका फल मान लेना उचित है और उस ज्ञानके कारणको जो कि 
करण इद्विय प्रकाश श्रादिक बताये हैं उनको प्रमाण मान लेना ठीक है| यदि इस 
तरह प्रमाण और प्रमाणका फल न माना जाता तब फलका अ्रभाव हो जायगा 
भ्रथवा प्रमाण, प्रमाणकां फल, ये दोनो ही कुछ न रहेगे । अब इस शाज्भाके उत्तर 
में कहते हैं । 


नैवे यतः पूमाणं फल च फलवच्च तत्स्वय ज्ञानस्‌ । 
इृष्टियंथा पूदीपः स्वय पूकाश्यः पूुकाशकश्च स्यात्‌ ॥७२८॥ 


उक्त शकाके समाघानमे प्रश्शण, प्रराणफल व प्रभाण करणकी श्रभि- 
नताका कथन छद्भाकारकी उक्त शद्भा यो सद्भुत नहों है क्योक्ति प्रभाण और 
प्रभाणका फल और उसका कारण ये मभी ज्ञ'नरूप ही पडते है। प्रमाण है सो वह 
शानस्वरूप है, प्रमाणका फल है सो भी ज्ञानस्वरूप है । प्रमाणकों जो कारण है याने 
प्रमाणके फनका जो कारण. बह भी ज्ञानरूप है भश्रौर इस बातको समझनेके लिए 
एक प्रसिद्ध दृष्टान्त यह है कि जैसे दीपक स्वय प्रकाशमान है और वह दूसरेके प्रकाश 
का भी कारण है । तो जैसे दीपक अपना भी अकाश करता है भ्रौर दूसरोआ भी 
काश करता है इसी तरह ज्ञान खुद प्रमाण है जाननहार है शौर उसका फल अज्ञान 
दूर होना या दृष्ट पदार्थक्ा ग्रहण करना, अ्रनिष्ट पदार्थका त्याग करना वह सब भी 
जशञानहप है। ज्ञानसे भिन्न न कोई प्रमाण है और न कोई उसका फल है। यहाँ यह 
श्राशड्रू। न रखती चाहिए कि ऐसा माननेसे तो प्रमाण शौर फल एक ही हो जायेगे 
पर फल कुछ न रहेगा । यह आाशदडू। इस कारण न रखनी चाहिए कि प्रमाण झौर 
प्रमाणका फल ये कोई भिन्न नही है । ज्ञान ही प्रमाण है और ज्ञान ही प्रमाणका फल 
है। ज्ञान शोर प्रमाण एक हो वस्तु हैं प्रौर प्रमाणका जो फल है वह उस प्रमाणसे 
सत्था भिन्न नही है। कथ-चत्‌ भिन्न कह सकते, उससे फल समभनेके लिए कि ज्ञान 
हुआ तो इसका फल क्या हुआ ? तो ज्ञान हुआ सो तो प्रमाण है शौर ज्ञान होनेसे 
अशान न रहा श्रथवा इष्ट वस्तुका प्रहण करनेका विवेक न जमा, प्रनिष्ट वस्तुके 
छोडनेकी बुद्धि श्राई यह सब्र प्रमाणका फत है | भौर भी ' * नयहोतो 
यो ममफ्िये कि पहिले ज्ञान हुआ, उप्के बाद जे ष 5 अप 


चाहिए, यह ग्रहण करना चाहिए अथवा: उन मु ५० 


डे 
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जो प्रमाणरूप ज्ञान है जो प्रकृत लक्षणसे लक्ष्यकूप किया गया है वही ज्ञान शो अज्ञान 
के निदत्त होता है श्रौर उसीमे हेय उपादेयकी बुद्धि बनती है । श्रथवा उपेक्षारूप चुद्धि 
होती है । इस कारण ज्ञान ही प्रमाण है और ज्ञान हो फल है। तो ज्ञानकों छोडकर 
अन्य कोई करण ग्रचेतन प्रमाण नही हो सकता और ज्ञान ही प्रमण है ज्ञान ही फल 
है, ऐसा अचुभवसे भी आता है । यहाँपर यह आराशच्ूा न रखनी चाहिए कि फिर फल 
क्या रहेगा ? वही फल है। उपस्ते जो जीवको एक बुद्धि जगती है कि उपेक्षा करने 
योग्य चीजमे उपेक्षा करली, ग्रहण करने योग्य चीजकों ग्र.ण करले, “यागने योग्य 
चीजको त्याग दे, यही उसका फल है | भ्रत मानना चाहिए कि प्रमाण ज्ञान ही हो 
सकता है, भ्रज्ञाव नही हो सकता । 


उक्त कदाचिदिन्द्रियमथ च तदर्थेन सब्निकर्षयुतम्‌ । 
भवति कदाचिज्ज्ञान त्रिविध करएं प्र्मायाश्र॥ ७२६ ॥ 


पूने पूर्व करण तत्र फल चोत्तरोत्तर शेयम्‌ । 
न्‍्यायात्सिद्धमिद चित्फल च फलवच तत्सय॑ ज्ञानस्‌ || ७३० ॥ 


स्याह्राद विधिसे निरखने7र प्रमाणत्वके अनेक कथनोमे ज्ञानके ही 
प्रमाणत्व, प्रमाशफल और प्रमाणसाधत्वकी सिद्धि श्रब स्पाद्वाद विधिसे उन 
प्रमाणके सब लक्षणोपर हृष्टिपात कीजिए | कभी इद्रवियको भी प्रभाण कह दिया 
जाता है। कुछ दाशंनिक लोग तो सैद्धान्तिक रूससे इद्रियकों प्रम ग मानते हैं, सैद्धा- 
न्तिक रूपसे इन्द्रियकों प्रमाण माननेका श्रर्थ है कि इन्द्रिय ही हाक्षात्‌ प्रमाण है, 
ज्ञान तो उत्तका फल है या जो कुछ श्रागे होगा | तो सैद्वाश्तिक त्रिधिप्ते जो इद्रियमे 
प्रमाण माना है वह प्रमाण शुद्ध नही है | हाँ कभी लोकव्यवहारसे भी लोग कहते हैं 
कि हमारी इद्रियाँ प्रमाए हैं। भर इटना ही व्गा लिखित दस्तावेज भी श्रर्थात्‌ 
कागज भी सामने उपस्थित कर दिया जाता है कि लो यह प्रमाण है तो यो व्यव- 
हारमें अ्रचेतन पदार्थोंक्ों भी प्रमाएा कहमेकी रूढि है, पर वहाँ तथ्य समझना चाहिए। 
वहाँपर भी ज्ञान प्रमाण है, यही' दांत पिद्ध होती है । जैसे इद्विय प्रमाण कहा है-तो 
इन्द्रियरूप श्रवस्थासे भी एक आत्माकी अवस्था बनती है । इन्द्रिया दो हैं--दव्येर्रिय 
और भाषेन्द्रिय | तो भावेन्द्रिय है वह आत्माकी एक श्रवस्था है, वह चानत्वरुप है । 
भावेन्द्रिय व्रव्येन्द्रिके साधनसे विकसित होती है। तब कारण होनेसे द्रव्गेत्द्रिवको भी 
लोग प्रमाण कह देते हैं, पर संद्धान्तिक रूपसे वे जड द्रव्येन्द्रिय प्रमाण नहीं हो सकते, 
वे तो एक छप्नस्थ भ्रवस्थामे श्ञानकी उत्पत्तिके साधथकरूप हैं। तो कभी व्यवहारमे 
जड इद्वियको प्रमाण कह दिया तो कारण रूपसे उपचारसे कह दिया है, १र वह 
यथार्थ नही है, उत्तका मर्म समझता चाहिए---उस कारण से जो गोवेन्द्रियकी उत्तत्ति 


छा 
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होती है णो भावेन्द्रिय स्वयं भ्रात्माकी एक भ्रवस्था बच रही है वह ज्ञानहूप है और 
घंड़ प्रमाण है। व्यवहारमे निद्त्ति और पदार्थके सम्बन्धकों भी प्रमाण कहते है। 
उममे भी तथ्य बसा है श्रौर वह तथ्य है कि वहाँ भावज्ञान समझा जा रहा है। तो 
प्रहाँ भी ज्ञान ही प्रमाण सिद्ध हुआ, किन्तु जो लोग संद्ध/न्तिक रूपसे दृद्वेय या पदार्थ 
के सम्बन्धकों प्रमाए कहते है वह युक्तिसद्भत नही है । जैसे हाथ झादिक इृग्द्रियोका 
सम्पन्ध चौ वीसे हुआ लो सम्बन्भमात्र प्रमाण नही है, किन्तु सम्बन्ध होनेपर जो ज्ञान 
जगा पढ़ भान प्रमाण है । तो सन्निक्रपं श्रवस्थामे जो ज्ञान जगा उस ज्ञानपर हृष्टि 
जाम श्रौर वसे प्रमाण माने तब तो मर्म समझा है भौर ज्ञान ही प्रमाण है, यह बात 
प्िद्ध हुई हे । भौर कोई केवल जड़ जडके सम्बन्धकों ही प्रमाण कहे, तो जैसे जड 
प्रमाण रही हो सकता उप्री प्रकार जडका सयोग भी प्रमाण नहीं हो सकता । इद्।ियाँ 
भी जह़ हैं धौर पदार्थ भी जड हैं। तो जडोका सयोग प्रमाण नही है किन्तु जो उस 
स्थितिमे ज्ञान जगा है वह ज्ञान प्रमाण है। कभी एक व्यापारकों भी प्रमाण कह दिया 
जाता है याने इंद्रियकी जो दत्ति है चह प्रमाण है। तो इन्द्रियफी चृत्ति क्‍या है? 
एद्रियाँ यदि भावेन्द्रिय रूपसे मानी जा रही हैं तो उसकी दृत्ति चढ़ भी ज्ञानरूप है। 
तो इद्ठिप्र वृत्ति यदि भावेन्द्रिय रूप है तो वह भी ज्ञान प्रमाण है, यह सिद्ध कर रहा 
है। प्रथम परस्पर्या बाह्य साधनके रूपसे द्रव्येन्द्रियका व्यापार कहा जा रहा है | यदि 
घढ़ एक कारणा परम्पराएपसे प्रमाण फएढह दिया जाय वह्‌ एक ग्रौोपचारिक वात है, 
पर त्ाक्षात्‌ बात नही हुई । साक्षात्‌ कारण को स्वय ज्ञानझूप ही पडता है। भव इन 
तीन आत्माभोकी अ्रवस्थाप्रोमे श्र्थात्‌ भावेन्द्रिय प्रमाण है इन्द्रिय भौर पदार्थका 
सक्षियर् हुप्रा है उस सन्नित््पंगे जो झभिमुसखता हुई है वह प्रमाण है, भौर इद्नियका 
जो व्यापार है गाने भावेन्द्रियकी जो दरत्ति है वह प्रमाण है, इस तरह इन तीनोमे 
विधार दिया जाय तो पहिली चोज बारण पड़ती है। दुप्तरी ज्ञान श्रवस्था कार्ये 
प्रयया फल पहता है भौर उसके बादमे शञान झ्वस्याका कारणा पृवेज्ञान प्रवस्पा पडता 
है । णैऐ हन्द्रियाँ प्रमाण हैं तों यहा कारण पडा इंद्रियाँ श्ौर पदार्थके सन्रिवर्परूप 
भमाणक्ा । इन्द्रिय पदार्थका सन्निबर्प प्रमाण है यह वारण पडा इद्रिय वृत्तिका | इस 
२8 यहा यह तोनो ही ज्ञानलूप पड़ा, तो ज्ञान ही प्रमाण है भौर ज्ञान ही फल है, यह 
भती भाँति सिद्ध हो जाता है । 


तशपि यदा करण ज्ञान फल मिद्धिरस्ति नाम तदा । 
अविनाभावेन चितो दानोपादामबुड्धिसिद्धिल्यात ॥७३ १॥ 


भानकी वारणरूपता व फलस्फ्तादा प्रतिषादन- यहा भी रह समभना 
शाह हि जिस समय ज्ञान करण पछुता है उस समप झात्मादी क््याग घोर प्रशा 
डर कक फट | + | 
६ बे विपिए उपाय फल फहलाती है । भर्माए्‌ पूर्व शान दरण भा भार उत्तर दाम 
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फल हुआ । ऐसा अनुभवमे झावा भी है कि ज्ञान हुत्ना शौर ज्ञानक्े बाद तुरल हो 
श्रौर भ्रन्य सुद्धि जया कि इसको यो छोीडव! चाहिए श्रथवा ग्रहण करना चार ए। तो 
थो ज्ञल्नकीं घारा मतत चलती रहती है और उत्तरोत्तर ज्ञानके वाद ज्ञान विक्रतित 
होते चने जाते हैं । तो वहाँ ऐसा भेद डालकर प्तमक्ा जा सकता हैं क्रि पहिले ज्ञात 
हुआ, बादमे त्याग ग्रहण हुआ । तो त्याग ग्रहशाम भी बुद्धि ही इस प्रकारकी उत्मन्न 
हुई है, वाह्मय वस्तुओका त्याग करना ब्रयवा ग्रहण करना ये तो वाहरी वात हैं, वहाँ 
जो त्याग भर ग्रहणकी दुद्धि जगी है वास्तविक त्याग और ग्रहण तो वह कहलाता 
है। तो ज्ञान ही प्रमारा है, ज्ञान ही फल है । यदि प्रमाण और फ्रगकी जुदी जुदी 
ध्थितियाँ समझना है तो इस तरह समझा जा सकता है कि पहिले जो ज्ञान हुआ है 
चह तो प्रमाण है, श्ौर इसक तुरन्त बाद जो त्याग ग्रहएकी बुद्धि जंगी है वह़े अमाण 
का फल कहलाती है । 


नाप्येतदप्त सिद्ध साधन साध्यहयों: सचष्टान्तात्‌ । 
न बिना ज्ञानात्ष्यागो शुजगादेव ल़गादुपादानम्‌ ॥७३२॥ 


ज्ञानकों साधन श्र साध्य मानमेको अविसवादिता - ज्ञानका कारण 
भी पर्थात्‌ साधन भी ज्ञान पडता है और साध्यका ज्ञान पडता है यह बात भ्रसिद्ध नहीं 
है किन्तु दृष्टान्तसे पिद्ध है, साधन ज्ञान पडता है । जैसे सर्प झादिकका त्याग करता 
है कोई तो उसे शान हो तभी तो बह हरा हितिक्री श्राष्निमे जैस ज्ञान समर्थ है उत्तो 
प्रकार अ्रहितके परिहारमे भी ज्ञान समथ है जैसे जो दुष्ट पदार्थ लगते हैं. माला, 
भजम आादिक उनका ग्रहण करते हैं जीव तो ज्ञान हो तभी तो वे कर रहे हैं, ह्ती 
तरह अनिष्टका परिहार होता है इस ज्ञानब्लसे ही होता है झौर जो हिंतकी प्राप्ति 
एवं भ्रह्चितका परिहार करनेमें समर्थ हो ही प्रमादा कहलाता है । तो जो हिततकी 
प्राप्ति कराये, ध्हितका परिहार कराये ऐसा साधन ज्ञान ही हो सकता है ब्योकि 
ज्ञान बिना ये दोनों काम सम्भव नहीं हैं। श्रव फल पर विचार करें तो फत भी ज्ञान 
रूप ही होता है । जैसे ज्ञान प्रमाण हो उसका फल क्या हुम्रा ? अज्ञानकी विदृत्ति 
ही हुई तो श्रश्ञान निशृत्ति करतेमे कौन समर्थ हुआ ? यद्दे ज्ञानभाव ही पमर्थ है! 
श्रत: यह वात प्रमाण सद्भुत है। ज्ञान ही प्रमाण कहलाता है और फल भी ज्ञात 
से अभिन्न है 


उक्तें प्रमाणलक्षणामिह यदर्नाहत छुबा दिभिः स्पैरस्‌ | 
तल्लक्षणदोपत्वात्तत्सवं लक्षणाभासम्र ॥७३१॥ 


झनाहुत प्रमाणलक्षणोकी लक्षणाभ्राप्तता--जो कुछ प्रमाखका बकर 
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ऊार बनाथा गया है दूसरे दाशनिकोके यहाँ वह अनारहत साधन है श्र्थात्‌ जैन 
सम्मत्र दर्शत नहीं है । यड तो उन कुवादियोने अपने मतसे गढकर अपनी ही स्वेच्छासे 
कहा है श्लौर उसमे लक्षणके नीन दोष भ्राते हैं! लक्षणमे तीद प्रकारके दोष हुआ्ना 
करते प्रव्पाप्ति, भ्राव्याप्ति और असम्भव । ये तीनो ही दोष उत बादियोके कहे हुए 
प्रमाणके जक्षणमे श्राते हैं। किसीमे एक देश, किप्तोमे दो देश इस तरहसे वे दोषसे 
दूषित हैं| अध्याप्तिका भ्र्थ है कि जिपका लक्षण किया जा रहा है उस लक्ष्यमे सबमे 
यह लक्षण न पाया जाय कुछमे पाया जाय कुछमे नही उसे श्रव्याप्ति कहते हैं। श्रति- 
व्याप्तिका अर्थ है भ्रधिकमे व्याप्त रहे, जो लक्ष्य नही हैं भ्रलक्ष्य हैं उनमे भी व्याप्त 
रहे चाहे लक्ष्ममे सबमे व्याप्त रहे लेकिन अलक्ष्ममे भी जब लक्षणसे रहित हो गया 
तो लक्षणसे फिर पहिच्ान नही बन सकती । झसम्भव दोष उसे कहते हैं कि जो 
लक्षण लब्गमे पाया ही न जाय तो श्रतम्भव दोषसे कोई लक्ष्य नही सिद्ध होता, तो 
यह दोष कुबा दियोके कह गए लक्षणमे श्राता है, इस कारण वह लक्षण नही किन्तु 
लक्षणाभास है| ये दोष किस प्रकार भते हैं? उनका श्रव वर्णन कर रहे हैं । 


स यथा चेत्पूमाण लक्ष्य तन्नन्षण पूमाकरणम्‌ । 
अव्याप्तिको हि दोष: सदेश्वरे चापि तदयोगात्‌ ॥|'७३४ ॥ 


प्रभाकरणको प्रसाणलक्षण माननेमे श्रव्याप्तिदोष-पदि प्रमाण लक्ष्य है 
भौर उसका लक्षण बनाया जाता है जो प्रमाक! करण हो तो प्रभाकरण लक्षण है 
प्रमाणका, ऐवा माननेपर झ्रग्य।प्वि दोष झाता है, क्योकि प्रमाका करण प्रमाण है। 
ऐपी बात तब 'सद्ध होती जब कि जितने भी प्रमाण हैं उन सब प्रमाग्गोमे प्रमाज्रण 
पाया जाता है, जो लोग ईइवरको प्रमाण मानते हैं नेयाथिक दर्शममे कहा है कि--- 
'तन्मप्रमाण शिव" झर्थात्‌ वह ईदवर मुझे प्रमाण है। तो ईश्वरकों प्रमाणा मान 
लिया तो लक्षणमे ईश्वर भी भरा गया । लेकिन प्रसाकरण लक्षण ईइवरमे नही पाया 
जाता । वह किस तरह नही पाया जाता ? प्रमाकरणका श्रर्थ क्‍या है ? प्रमांके' 
करण वया-क्या भाने गए हैं ? उनपर विचार करनेसे स्पष्ट हो जाता है कि प्रमा- 
कफरणलक्षण ईइवरमे नही घटित होता, लेकिन प्रमाण मानते हैं तो यही तो श्रव्याप्ति * 
हुआ कि जो लक्षण पूरे लक्ष्ममे नही रहता है, लक्ष्यके एक देशमे रहे तो कुछ प्रमाणो 
में लक्षण कितो प्रकार तिद्ध कर लिया जाय, पर ईइवर प्र माकररा प्रमाण का लक्षण 
है, यह लक्षणाभास है शुद्ध लक्षण नही है । इसी बातको स्पष्ट करते है । 


योगिज्ञानेपि तथा न स्पाचल्लक्ष्ण पृमाकरणम | 
परमाण्वादिषु नियमात्र स्थाचत्सबिकर्पश्य ||७३४॥ 
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प्रमाकरण प्रमाण” इस लक्षणकी योगिज्ञानमे भी भश्रवृत्ति होनेसे 
श्रव्याप्ति दोषकी सिद्धि--ईइवर प्रमाण माना गया है न्याय दर्शानमे, पर वह प्रमा 
का कारश नहीं है, प्रमाका श्राधार मावा गया है । इस्त तरह भी वह लक्षण घटित 
नेंही होता था झब दूसरा लक्षण उसमे दिया जा रहा है । योगियोका ज्ञान नैवायिक 
दर्शनने योगियोके ज्ञानकों दिव्यज्ञान माना है । ऐसा माना है कि योगिज्ञान सूक्ष्म भौर 
भ्रमृर्ते पदार्थोका भी प्रत्यक्ष करता है लेकिन लक्षण प्रमाकरण इनमे पही पाया जाता 
प्रमाका करण मायने साधन । क्या क्‍या है इद्रिय ? इृद्रियका सन्निकर्ष, इड्रेयका 
व्यापार, श्रव जरा विचार कीजिए कि थोगिके ज्ञान होनेमें इृद्रिय करण नही होरधो 
हैं, जेसे ईश्वरके प्रमाण होनेमे इद्रिय करण नही हैं। भोर इंद्रियका सन्निकर्प अर्थात्‌ 
इद्रिय भौर पदार्थे इनका भिडाव तो जैसे इंद्रियमे सबन्निकर्ष घटित नहीं होता इसी 
तरह योगिज्ञानमें भी इद्विय सन्चिकर्ष घटित नही होता । योगियोक्ा ज्ञान इद्विय भौर 
परार्थके सबन्निकर्षते नही सम्भव है क्योकि सन्निकर्ष तो स्थूल भौर सूतिक पदार्थोके 
साथ ही सम्भव है। जो सूक्ष्म हैं भ्मूर्त पदार्थ हैं उनमें सन्निकर्ष नहीं बन सकता । 
प्रमाण झादिक सूक्ष्म हैं, भरात्मा अमु्त है उनमे इन्द्रियपतन्निकर्ष कैसे हो सकेगा ? भौर 
इन्द्रियका व्यापार भी थोगिज्ञानमें नहीं है, क्योंकि योग्रियोका ज्ञान इंखियके व्यापार 
से नहीं चलता । तो योगिज्ञानकों भी प्रमाण माना है नेयापिक दर्शनने झौर प्रमाणका 
लक्षण वहाँ घटित नही होता । श्रतएवं यह प्रमाकरश नामक लक्षण प्रव्याप्ति दोपसे 
दूषित है वह लक्षण नहीं किन्तु लक्षणाभास है । 


वेदाः पूमाणमत्र त॒ हेतुः केवलमपोरुपेयर्व्म्‌ । 
आगमगोचरताया हेतोरन्याश्रितादहेतुल्वम्‌ ॥७३६॥ 


वेदप्रमाणवादियो द्वारा प्रस्तुत भ्रपोरुषेयत्व व हेतुकी श्रसिद्धि- वेद 
को प्रमाण मानने वाले वेदाती जरा सिद्ध तो करें कि वेद किस तरह प्रमाण हो सकते 
हैं ? यहाँ प्रभाणका लक्षण घटित ही नहीं होता भ्रतएवं भ्रसम्म्रव दोष कहना चाहिए । 
नेदकों, प्रमाण माननेमे यही तो एक हेतु दिया जाता है कि बैद श्रपौरुषेय हैं धो इस 
विषयमे सुनो ! प्रथम वात तो यह है कि वेद भ्रपौरुषेय नहीं हो सकते, क्योंकि बह 
एक कृति है रचना है, वाबय विन्याप्त है। शब्द पदोसे बनाये हुए हैं श्रतः प्रपोष्पेव 
होनेसे कोई वात प्रम णभूव ही हो जाय, यह प्रमाण घिद्ध बात नहीं है । प्रवौर्पेय 
बाते तो पापकी प्रदत्तिकी परम्परा भी है। तो क्या वह प्रमाणभुत हो जायगी ? हाँ 
धरपौरुपेय यदि अमाण सिद्ध है तो प्रमाण्भूत है, भौर धपीरुषेय बात प्रमाणभूत नही 
है, वह प्रमाण नहीं है । बौद्ध वेद श्र गैद्पेय कैसे होगा ? श्रवादिपनेका हैतु देते हैं कि 
बेद श्नादि अ्वाहसे चला झाया है इसलिए वह अ्रपौरषेय ,है, वह नित्य है। तो यह 
बतलामो कि वह अवाहकी नित्यता वेदमे जो मानी हो तो क्या उत्त झब्दर्मं है या 


ल्‍ 


न 
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विशेष क्रमसे रची गई जो शब्दोकी प्रक्रिया है क्या उप्त प्रत्रियामे आनन्द प्रवाह है ? 
याने वेद तो शब्दरूप है | जो शब्द लिखे हैं, जिन शब्दोकों पढते है वही तो वेद हैं । 
या कागज स्याही वर्गरह वेद हैं ? कागज, स्पाहीकों तो कोई भी प्रम शकी वात 
सोच नहीं सकता । छाव्द की बात हो कोई कह सकेगा कि धही वेद है | तो शब्द मात्र 
बया अनादि प्रवाहसे चले ग्रा रहे है ? या विशेष भानपूर्वी ऋमसे रचे गये जो शब्द हैं 
उनको कहा जा रहा है रि ये भ्रनादि प्रवाहसे हैं? यदि कहो कि छब्द मात्रके लिये 
फह रहे हैं तो जितने भी शब्द है वे सभी श्रनादि प्रवाहसे चले धाये सिद्ध हो गये । 
पयोकि अनादि प्रवाहको शब्दमात्र मान रहे तो जितने भी शब्द हैं सभी वेद कहलाने 
लगेंगे | तर सभीके श्रागस वेद कहलायेगे उनमेसे यह नहीं यह है यह विश्लेषण न 
किग्रा जा सकेगा | यदि कहा जाय क्रि जो शब्द प्रणाली कुछ क्रमपूर्वक लगाई गई है, 
जो धातु शन्‍द विभक्त वाक्यका यथाक्रममे रखना यह वेद कहलाता है श्रौर यह अभ्रना दि 
प्रव हे चला आया है | यदि ऐसा माना जाय तो वहाँ ग्रह जिज्ञासा रहेगी ही कि इन 
शब्दोका इन तरह जो रखना होता है वह कंसे भ्रवादिसे बात मानी जायगी । किसीने 
हो तो रख' है शब्दोका क्रम । 


वेद परिज्ञानकी श्रविसवादिताकी मीमास। करनेपर श्रपौरुषेयत्रकी 
असिद्धि-प्रथता यह वताओ्रा कि उन ऋरमपुर्वक रखे गए शब्दोंका श्रर्थ क्सीने समझा 
भी,है ण नहीं ?े यदि नही समका है तब उसका कुछ ज्ञान ही न हो, कुछ बात ही 
नही हो रही, प्रमाण किसमें लगाया जाय ? अगर समभ हुझ्ना है तो वह बताशग्रो जरा 
क्षि उन विशिष्ट ऋमसे रखे गए शब्दोका भ्रर्थ जिसने भी समझता है श्रथवा उप्तका जो 
कोई भी व्यास्यान-कर रहा है वह सर्वेज्ञ है या भ्रल्पज्ञ है ” यदि सर्वन्न है तो वेदके 
समान मर्वज्ञके वचन भी प्रमाणरूप क्यों न माने जायेंगे ? सर्वज्ञ तो प्रमाणशभूत चीज 
है ही । जो सबको जानता है ऐमा ज्ञान प्रमाशभूठ न होगा क्‍या ? भौर, जब सर्वज्ञ 
सिद्ध हो गया तो सर्वज्षताके कारण ही प्रमाण है यह मातना चाहिए। यह बात हो 
विचारिये कि भह वेदमे जो कुछ लिखा है वह परमार्थमुन है था नही ? लेकिन वेदका 
व्यास्याता सर्वज्ञ है तो सर्वन्ञयताके कारण प्रधाणता आयी, न कि अ्रपौरुषेबताके 
कारण झायी । यदि यह बात उठायी जाय कि नही, वेदका व्याश्यान करने वाला तो 
भत्पन्न पुगप ही है । तो जब वेद व्यास्याता अ्ल्पज्ञ है वो उत्तके कठिन कठिन वाक्यों 
का प्र बह उल्दा भी कर सकता है । वाक्य स्वय भपने अपने झर्थ दुनियाँको नहीं 
घोषित करते कि मेरा श्र यह है। यदि वह पुरुष अज्ञानी है, रागादिक दोपोसे 
डूपित है तो यह विपरीत भ्र्थ निरूपण करंगा ही, भ्रतएवं पस्रिद्धि क्या हुई ? कोई 
भरमाणताकी बात नही झायी । यदि ऐसा उत्तर देते है कि व्यात्यानकी परम्परा चली 
भ्रावी है। येदोका पभर्थ लोग करते चले झ्ाये हैं उस परम्पराके कारण वह व्यास्याता 
सद्ठी निःपण छर सकता है ऐसा कहना भी सझून नहीं है। परम्परा भी चली प्रायी 
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हो लेकित जो शृक्ष्म पदार्थ है श्रतोद्धिय हैं उनमें धत्पन्ोके व्यास्यानकी प्रवृत्ति सशव- 
रहित नहीं हो सकती । सशय होगा शौर कदा चित उह्ठा व्यास्यान भी हो मकता है। 
झौर, यह बात तो श्रभी ही प्रकट है कि व्याख्यान परम्परासे अ्रमाणता मानी गईं 
द्ोत्ती तो व्यास्यानोमे फिर नाता भेद क्यो पड गए ? कोई उप्तीका विधि श्रर्थ करता 
है कोई भावना भ्रर्थ करता है, कोई उगी वाक्यका नियोग रूप भ्र्थ करता है । तो ये 
भिभ भिन्न अर्थकी प्रतिपत्तियाँ क्यो प्रमाण मान ली गई हैं ? इस कारण प्रकट पिद्ध 
हैं फि भनादि परम्परासे वेद नही चला आया, वह अपौरषेय नही है, प्रमाण भी करों 
है । वेद कीसे भश्रनादि सिद्ध किया जा सकता है? 


अस्मर्यमाण कर्तृ त्व व वेदाघ्ययनपुर्वकत्व हेतुमे श्रपोरुषेयत्व साधनकी 
अक्षमता---पदि कहा जाय कि जब वेदका बनाने बाला भाज नही हैं तो पहिले भी 
नहीं था यह तो कोई युक्ति नहीं है । इत तरह तो प्रमेक बातोमे भी कहा जा सकता 
कि इसका बनाने वाला आ्राज नही है तो पहिले भी न था । पी दाशंनिकोके भ्रःथ 
प्रथवा उनको श्रृत्तियाँ, उनके बनाने वाले भ्राज नही हैं तो उन्हे भी कहा जा सकता 
कि उनका बनाने वाला पहिले भी न था, तो यह युक्ति कोई सद़त नहीं है, इसमें 
अविनाभावी व्याप्ठि ध्िद्ध नही होती । यह कहना भी सज्भुत नहीं है कि वेदका अ्रध्य- 
यत अध्ययनधूर्वक चला श्राया है । जैसे कि श्राजके भ्रध्ययनसे पहिले भी श्रष्ययत था 
भ्ध्ययत था, यह बात प्रसाराताम यो नही कह सकते कि सभी ग्न्थोके लिए यह बात हर 
कही जा सकती है कि श्रुति, भारत, पुराण भादिकका प्रध्ययत्त भी भप्रध्ययनपूर्वक है, 
क्योकि प्रथम अध्ययन श्रष्ययवपुर्वेक देखा जा रहा है। तो इच बातोसे श्रवादिता 
सिद्ध नही की जा सकती । इनका करने वाला कोई नहीं है, भपौरुपेय हैं, यह बात 
किसी भी युक्तिपते प्रिद्ध नहीं बनती | यदि कोई यह कहे कि उसके कर्ताका स्मररा भी 
नहीं हो रहा इध॒लिये कोई कर्ता नहीं, तो ऐपी बहुत मो पुरानी वस्तुवें, हुटे-फूटे 
कुबा, मकान झादिक, जिनके कर्ताका स्मरण नहीं होता तो क्‍या वे भी अपीरुषेय वत 
जायेंगे ? उन्हे भी फिर प्ररौदषेव मानें ! फिर एक वेदकों ही क्‍यों अ्रपौरवेय मादा 
जा रहा है ? झ्रादिक अनेक बातें प्रनु भवमे प्रसिद्ध हैं, जिनसे यह घिद्ध होता है कि 
वेद अ्रपौरषेय नही, प्रमाण भुत नही, ज्ञान ही प्रमाण हो सकता है। शान ही प्रमाण 
है, इससे विपरीत कोई लोग बक्षणका कुछ भी लक्षण बनायें वह लक्षण भिर्दौष नहीं 
ही पकता । जो केवल अ्रपौरषेय्कों हेतु बताकर चेदकों प्रमाण स्वीकार करता है तो 
प्रथम बात यह है कि वेद कोई शब्द ही है, किसी खास प्रक्रियासे उनको योजित किया 
है, वे ही एक सूर्तिरूपमे लिख दिये गये हैं तो उनका यह श्राकार कर्तापनेकों सिद्ध 
करता है भ्ौर उसके कर्ताका अनेक लोग स्मरण भी करते हैं। जैसे पिटकत्रय प्रथम 
वैदके कर्ताका स्मरण किया है इस्त कारण वेद अ्रपीरुषेय हैं, यह बात नहीं बनती । 
और, कदाचित्‌ श्रपीरुपेय भी माव लिया जाय तो अ्रपौरपेय होनेके कारण श्रमाणता 
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मही ग्राया करती । यदि उसका व्याख्याता शाथवा मूल प्रसद्भ सर्वेज्ञ हो तो सर्वज्ञताके 

कारण प्रमाणता है ने कि शब्दके कारण | और यदि यर्वशको वक्ता मोन लेते है ये 

वेदरादी तो उनके ही सिद्धान्तप्ते विरुद्धता है। उनका पिद्धान्त है कि धर्मकारयमे वेद 

ही प्रमाण है । लो फिर सर्वज्षका वचन प्रमाण वन गया और सर्वज्ञका वचन हो भी 

नहीं सकता, क्योंकि जो सर्वत्षके वचन है उनमे पूत्रपर कही विरोध नही श्राता। 

लैकिन यहाँ कही >िसाकों मना करनेकी बात लिखी है तो थोडी दूरमे हिंसा करनेकी 

गत लिख देते हैं गौर इन शब्दोमे लिख देते है कि यज्ञमे पशुको होम दो तो वह घर्मं 

हैं श्सा नही ऐसे शब्दोमे लिख डालते हैं तो कैसे समझा जाप कि इसके प्रशेता 

सर्वज्ञ देव हैं। वेद हो मानने चालोमे भी कुछ लोग किसी अश्यक्री प्रमाण मानते है, 

कु कोई किपी ग्रशफो | तो अनेक लोग जिम पझ्शक्रो श्रप्रमाण मानते हैं, जो ऐसे ही सारे 

“* ग्रश है जिसे लोग प्रप्रमाण मानते है । किप्ती भ्रशक्रो प्रमाण कहा है तो यो भी श्रप्र- 

मधण बन गया। वेदोमे जब ऋषियोके नाम भी आये हैं--अमुरू ऋषि, अ्रमुक ऋषि 

तो नाम ही यह सिद्ध करता है कि बेद गैरुपेय है । जिस समय ये ऋषि हुए होगे उस 
समय जिनका धर्म है उत्तका नाम रख दिया गया है ( 


अशेस्षेयत्व व आगमगोचस्त्व हैतुमे श्रन्योन्याश्रथ' दोष--वबेदको 
प्रमाण घ्रिद्ध करमेक्रे लिए एक झागयमत्व हेतु दिया जाता है जिसका रूप यह है कि 
वेद प्रमाण है प्रागम होनेसे । तो यहा ज्ब पूछा जाता है कि बेद ही श्रागम क्‍यों है ? 
४, उत्तर दिया जाता है हि वेद श्रागम हे भ्रपौरुषेय होनेसे । अच्छा, भ्रपौर्षेय कंसे 
है ? उत्तर दिया जाता आगम होनेसे । तब यहाँ भ्रन्योन्याश्रण दोष श्राता है। जब 
भ्रगेस्षेय प्रिद्ध हो ले तव दो धागम सिद्ध होगा भौर जब धागम सिद्ध हो ले तब 
भ्रपौर्षेय घिद्ध होगा | बात सीधी यो मान ले ) चाहिये कि वेदमे जो कहा है उसमे 
जो धान हुआ है वह सशय विपर्यय व श्रमध्यवसायसे वदि रहित है-तो वह शान 
निर्दोष होनेसे प्रमाराभूत होगा । प्रतिपांदित विषयकी मीमाप्ता किये बिना न तो 
गम कहकर प्रमाणता धविद्ध की जा सकती है भ्ौर न श्ररौरुषेव कहकर प्रमाणता 
सिद्ध की जा सकती है । 


का १8 


अचेतनमे प्रभाणत्व न आनेसे ज्ञानमे ही प्रमाणत्वकी सिद्धि तथ्य 
इष्टिसि विचार करनेपर वेद प्रमाण है यह बात सिद्ध नहीं होती, क्योकि श्रचेतत 
होनेसे । जैसे इद्रियाँ प्रमाण नही है, क्योकि श्रचेतन है, ज्ञानस्वरूप नही है। इंद्रिय 
की पदार्थोका सन्निकर्ष भी प्रमाण नही है, क्योकि वह ज्ञानस्वरूप नही है । जो ज्ञान 
है यो ही प्रमण है। कभी-कभी लोकव्यवहारमे तीन बातोको प्रमाण रूपसे उपस्थित 
फरते हैं .एक लिखित दस्तावेज, दूसरा गवाह और तीसरा कब्जाका होना । जिनके 
! हि दर्षका कब्जा है तो ये कहते है कि यह जमीन मेरी है, इसका प्रमाण है कि 
० वषेसे हम,श बब्जा है, तो वह वब्जा प्रम/ण मानते है। कोई लिखूत दस्तावेज 
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ही सामने रख देते हैं श्रौर गुस्सामे प्राहर कहते हैं कि देखो ! हमारा यह दस्तावेज 
प्रमाण है। पो वे उप स्थाही, कागज श्रादिककों प्रम/ण बोल देते हैं। कभी भवाहको 
सामने खडा कर देते हैं कि यह है प्रमाण ! तो वह गवाह जो सकंल सूरत वाला 
ग्यत्त है क्‍या वह प्रमाण है ? वस्तुत, विचारों दो इन तीनों बातोमें ज्ञान ही श्राया 
झौर ज्ञान ही प्रमाए बना । २० वर्षसे कब्जा है इस तरहका लोगोको जो ज्ञान बना 
घह ज्ञान प्रमाण है, कब्जा क्‍या प्रमाण है। इसी तरह लिखित दस्तावेजको पढ़ 
कर जो लोगोको ज्ञान बना वह ज्ञान प्रमाण है, न कि वह लिखा हुप्ना दस्तावेज 
प्रमाण है। इसी तरह गशह़ खडा कर दिया तो वह गवाह प्रमाण नहीं है, गवाह जो 
बात कहेगा, उससे जो ज्ञान लोगोको वमेगा, वह ज्ञान प्रमाण है,। लेकिन लोकमे 
कहनेकी ऐसी ही रूडि है | परन्तु उप्तका मर्म यह है कि इन निमित्तोसे जो ज्ञान 
बनता है भौर ज्ञानमे यथार्थ बात बैठती है वह ज्ञान प्रमाश है । 


एयमनेकविधं स्यादिह मिथ्यामतकदम्बक यावत्‌ । 
अनुपादेयमसार बृद्पेः स्थाद्वादवेदिभि: समयात्‌ ॥ ७३७॥ 


मिथ्या मतोकी स्पाद्वादविरुद्धता होनेसे प्रनुपादेयत।--उत्त कुछ इलोको 
में प्रमाणाभासोकी बात कही है प्रथवा जो प्रमाण ही नही है, भ्रप्रमाण है. प्रमाणा- 
भास तो फिर भी कुछ ज्ञानसे सम्व ध रख ॥ है मगर जा ज्ञानलूप नही है वहतों ' 
प्रमाणाभास भी नहीं कहां जाता, किन्तु प्रम ण नहीं है इम तरह जैसे कि प्रनेक बाते 
भप्रमाणकी बताई इसी तरह भ्रमे / मिथ्या ओ प्रचलित मत हैं वे सब मत भी शभ्रश्तार 
हैं। स्पाद्ादके जानने वाले ज्ञ नी संताने उसका ग्रहए नहीं क्या है । वे ग्रहण ऋरने 
योग्य नही है क्योकि वे पप्रमाणभुत्त हैं । जो बात जिस मर्मग्रों लिए हुए है उस मर्म 
को तो हटा दिया जाय और जो बात स्पष्ट कहा है उस ही प्रहण किया जाय तो बह 
भी अ्प्रमाण बन जाता है। भ्ीर मम ग्रहण जिया जाय तो उसे प्रमाण कहते हैं। 
तो वह प्रमाण उपचा रसे हुआ । मर्मक्रो बताया इसलिए प्रमागा कटनी प्रढा तो यहाँ 
भी यह सिद्ध हुझा कि जो जान वही प्रमाण होता है अन्य कोई प्रमाण नहीं । इस 
तरह इस प्रमाणफे प्रसड्भमे यह बात प्रिद्ध हुई कि जा हितडी प्राप्ति और भ्रहितवा 
परिहार फरानेमें समर्थ हो, ऐसा जो ज्ञान है सो ही प्रमारारूप है । 


उक्तें प्रमाशलच्षणमनुभवगरम्य॑ यथागमज्ञानाव्‌ । 
अधुना नित्तेपपर्द संत्तेपान्नच्यते यथालक्य ॥७३८॥ 


प्रमाणस्वरूप कहकर भिक्षेप स्वरूप कहनेका ग्रन्थकारका संकलप-- 
झव तक जैसा भ्रागमम बतापा हैं प्रागमके ज्ञातके प्रनुकार धौर अ्रनुभवर्त जो प्राने 
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योग्य है अनुभव गस्‍्य है इस प्रकार प्रमाणका लक्षण कहा गया है । ज्ञान ही प्रमाण 
है यह बात भ्रचुभव गम्य भी है और थास्त्रोमे भी यही बताया गया है शर अनेक 
शद्भा स्मोधानसे उप बातको स्पष्ट कर दिया गया है कि ज्ञान ही प्रमाण हो सकता 
है । कोई ज्ञानके साधनभूत भ्रन्य पदार्थ कारण प्रमाण नही बत सकते हैं ऐसा प्रमाण 
का लक्षण भली भाँति बता दिया गया । श्रव सक्षेपसे निश्लेपोका स्वरूप कहा जायगा । 
निक्षेप यह शब्द ही निक्षेपका स्वरूप ही बता रहा है। निक्षेपका श्रर्थ है जो किसी 
निशंयमे उपयोगकों फेक दे । निक्षेपका भाव है कि जो बात यथार्थ हैं जैसा हमने 
सम्झा है उस समझी हुई बात्तको जो किनन्‍्ही रूपोमे बाँधकर व्यवहारमे प्रचलित करदे 
उप्का नाम निक्षेप है। तो ऐसे दिक्षेफ्का विस्तार पूर्वक अब आगे वर्शात होगा | 


ननु निक्षेपो न नयो न च प्रसाणं न चाशर्क तस्य | 
पृथगुदेश्यलादुपि पृथगिव लक्ष्य स्वलच्षणादितिवेत्‌ ॥७३६॥ 


प्रमाण और नयकी भाँति ज्ञानसाधनमे निक्षेपको स्वतन्त्रतया न कहे 
जानेके कारणकी 'जिज्ञासा--भब यहाँ शद्भाकार कहता है कि ज्ञानकी बात तो दो 
भागोमे विभक्त हो गयी नय और प्रमाण । भ्रब यह निक्षेप नामका [कुछ तीसरा क्‍या 
बोला जा रहा है ? कोई भी ज्ञान हो या तो वह नयरूप होगा या 'प्रमाए रूप । यदि 
पस्तुके सरत्रेस्वका परिचय हो रहा है तो वह प्रमाणरूप है, यदि वस्तुके एक देशका ज्ञान 
किया जा रहा है और साथ ही प्रतिपक्ष धमकी भी श्रपेक्षाकी जा रही है तो वह नय 
है । तो जितने भी ज्ञान हैं पा तो वह तय होगा या प्रमाण | अब यह निष्षेप क्या है? 
निक्षेप न, तो नय है न प्रमाण और न प्रमाणका श्रश । नय शौर प्रभाखने सिक्षेपका 
उद्देश्य ही गुदा बता दिया । निंय की हुई चीजका कोई रूपक-बाँधकर उसका प्रति- 
पादन किया जाय सो ही निक्षेप है, सो बह तो विपरीत स्वरूप हो गया | यह न मयमे 
गया ने प्रमाणमे, न उसका श्रश् बन सका । उद्देश्य जुदा है तो उत्का लक्षण भी जुदा 
है। भौर जब निक्षेपका ,लक्षण जुदा हो गया मो निश्षेपका लक्ष्य भी कोई जुदा स्वतत्र 
होना चाहिए । जैसे नयका विषय वस्तुका श्रश कहा, प्रमाग्यका/विषय बस्तुका सर्वे- 
स्व कहा तो निक्षेपकता विषय क्‍या है सो बताओ्रो वह भी कोई स्वतत्न होगा ऐसा बताना 


चाहिए। पत्र इस शड्भाके उत्तरमे कहते हैं: 
सत्य शुशसाक्षेपो सविषक्षः स च नयः स्वपक्षप्रतिः | 
य इह शुणाक्षेपः स्थादुपचरितः केवल स नित्तेप: । (७४०॥ 


उक्त जिज्ञासाके सशघानमे भिक्षेगोकी उपचरितताका कथन - शद्भु- 
पारकी रक्त शह्दू सत्य है जब तक कि इसपर पृक््म रीतिसे विचार नहीं किया 
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मथोका करा दिया । निक्षेतर जिस पदार्थका ज्ञान कराना चाहता है वह ज्ञात नय करा 
देता है और उब नयकी हृष्टिसे उन निक्षोपोका व्यवहार चलता है तो निक्षेपका काम 
व्यवहार चलाना है इस लिए नि्ोपका +रूपणा करना आ्रावश्यक समझा गया है । 


निच्तेप: स चतुर्धा नाम तत* स्थापना ततो द्रव्यम्‌ | , 
माप स्तन्नज्ञण सिह मवति यथा लक्ष्यतेड्घुना चार्थात्‌ ॥७४ १॥ 


निक्षेतके भेद-- निश्देप चार प्रकारका कहा गया है--ताम निक्षोप, स्थापना 
निद्षीप, द्रव्य निक्षेप और भाव निशेष । इन चारोका लक्षण कया है ? वे मब लक्षण 
प्रागेकी गाथामे बताये जायेंगे । यहाँ केवल सन्नाप्रोके नामपर- ही अर्थ समझा जा 
सफनता है । नामकी बात रखना, नामका व्यवहार करना सो नाम निक्षेप है। स्थापना 
का व्यवहार करना क्या है कि किसीकी स्थापना करके यह वही है, इस प्रकारका 
व्यवहार चलाना स्थापना निक्षोप है। भूत और भविष्यक्री बातोमे वर्तमान जैती बात 
कह देना यह द्रव्य निद्ोप हैं भौर वतंमानकी बातको वर्तमानक्री ही बताना यह भाव 
निक्षेप है। इन चार प्रकारके निक्षेपोमे श्राक्षेय किस किस तरह आया है ? उपचार 
किस किस तरहसे बना है ? उसकी यह बात अगली गाथासे हपष्ट हो जायगी । 


स्स्तुन्यतद्गुणे खलु सज्ञाकर्णं जिनो यथानाम | 
सोथ्य तत्समरूपे तदबुद्धि: स्थापना यथा पूतिमा || ७४२ ॥ 


ताभ तनिक्षेप व स्थापना निक्षेपका स्वरूप--इस गाथामे न'म निकोप 
धोर स्थापना निक्षेपकरा स्वरूप बताया गया है। अवद्गुणा वन्तुमे सज्ञा करता सो नाम 
निक्षेप है प्र्थात्‌ जिप वस्तुम बह गुण तो नही है किर भी उध_्ष नामसे वस्तुकों पुकारने 
लगना, उसका नाम रख देता यह नाम +क्षोय है। तो नाम निक्षोय्मे गुशनिदोप किस 
तरह होता है प्तो देखिये ! गुणाक्षेयक्रा प्र्थ यह है कि गौरा पदार्थमे भुर्य पदार्थका 
सगोगना । जैसे नाम निश्षेपमें कया होता ? किसीका नाम बलबीरह रख दिया तो 
चह भ्रतदुगुण पदार्थ है, बलसे वह पुरा है ऐसा तो नही है भौर सिहके समान वीर हो 
ऐसा भी नही है। है तो वह अत्यन्त दु्वेल रोगी, तो बलबीरपिहपनेका कोई गुण 
उस पुरुषमे नही है वह अ्रनदुयुश पदार्थ है वह गौर पदार्थे है। उसमे व्यवहारके 
लिए उस मुख्य लामका आक्षेप्र किया सया है । यहाँ तामको सुरूय बनाया गया है तो 
गोछ पदार्थ सुरुय पदार्थका प्राक्षेप कर देना रख देना प्रह कहलाता है निक्षय | तो 
यहाँ भ्तदुगुणाने नामको रख दिया सो यह नाम निक्षेप कहलाया । स्थापना निक्षियमे 
भी देखिये ! जैसे सगवानकी सूर्तिम भगवानकी स्थापदा की तो किसमे की ? सूर्विमे 
वहे मूति गौ चोज है, वयोकि वह भगवान नही है। भगवान न होकर भी भूतिको 
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भगवान कहने चले हैँ | तो वह मृति गोए पदाथे है । इस प्रसझ्ने और उत्त गौण 
पंदार्थमे मुख्य पदार्थका झाक्षेप कर दिया याने मुएप ण्दार्थ वहाँ रख दिया गया है 
भुद्य पदार्थ हुप्मा भगवान जिसका कि व्यवहार किया जा रहा है। जिसका व्यवद्टार 
किया जा रहा है वह तो कहलाता है मुत्य साक्षात्‌ प्रयोजन और जिपमे व्यवहार 
किया गया हे वह है गौण । तो मूर्ति यद्चत्रि तदाकार है तो यहाँ तदाकार प्रथवा 
किसी हृष्टिमे तदुगुण मूर्ति है मगर वह यौरा पदार्थ है और उसमें भगवानका प्राक्षे! 
किया है, सामने भगवानकों रस दिया है | व्यवहारके लिए लोगोको समझा दिया है 
तो मुख्यकी स्थापनाकी है। यो स्थापना निश्लेपमे भी गौएा मुझुयका ग्राक्षोपण हुप्रा है, 
इस कारण यह स्थापनानिदोप कहलाता है 


ऋजुनयनिरपेक्षतया, सापेक्ष भाविनेगामदिन्ये:। 
छम्नस्थोी जिनजीणे जिन इच मान्यो यथात्र तदूद्॒व्यम्‌ ॥७४३॥ 


द्रव्यनिक्षेपका स्वरूप-ऋजुसूत्रनयकी भ्रपेक्षा न रखनेसे भ्ौर भावी नैगम 
भ्रादिक नयोकी अपेक्षा रखनेसे द्वव्यनिक्षेषकी निष्पत्ति बनती है। जैसे शभ्रमी कोई 
भमहापुरुष छद॒मस्थ ही है, भविष्यकालमें जिनेन्द्र होने वाला है तो छंदुमस्थ जिनके 
जीवको साक्षात्‌ होनेके समान सममना यह द्वव्यनिक्षेय है। द्वव्य निक्षेय यद्यपि तदु- 
गुण वाला है, मायने जो उसके गुण हैं वे उसमे बताये जा रहे हैं, परन्तु वे गुण 
पदार्थमें भ्रागे होने वाले हैं, नाम और स्थापनामे तो यही था कि वहाँ उसका गुण न 
था | गौशमे सुख्यका श्राक्षेप किया था। यहाँ उप्त छुदुमस्‍्थ जीवको भ्रतिनिकटकालमे 
केवलज्ञान होने वाला है भ्रतएवं उसे भ्रभीसे जिन कह देना यह द्रव्य निक्षेपता विषय 
है । जैसे महावीर प्रभु सवंश होनेपर ही तो जिनेन्द्र कहलाये.थे परन्तु उनको पहिले 
भी जिनेन्द्र नहीं हुए, केवलज्ञान नहीं हुआ फिर भी अल्पज्ञ भ्रवस्थामे ही जिन कहना 
यह भावी द्रव्य निक्षेप है । प्रथवा महावीर प्रभुको मोक्ष गए हजारो वर्ष हो गए फिर 
दीवालीके दिन कोई कहे कि श्राज महावीर प्रभु मोक्ष.गए हैं यह भूत्तमें द्रव्य निक्षेप 
है । ग्रल्पज्ञ भ्रवस्थामे जिन कहना यह भांवी द्रव्य निक्षेप है | द्रव्य निक्षेपमे गौण बात 
इस कारण हुई कि वहाँ द्रव्य गुणोकी अपेक्षा नही है। इस कारण भी ऋजुसूननय 
को विपय नही है, किन्तु भूत भौर भावी नैगमनयका विषय है। फिर भी वर्तेमानकी 
तरह बोल देना यह द्रव्य निक्षेप है । और यही हुप्ना गौरा में मुख्यका श्राक्षेप प्रथवा 
अतदुगुण में उस गुणवानका भ्राक्षेप । 


तत्पर्यायो भावों यथा ;जिनः .समवशरणसस्थ्रितिकः । 
घातिचतुष्टयरहितो ज्ञानचतुष्टययुतो हि दिव्यवपु+॥ ७४४ ॥ 
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भावनिक्षेतका स्वरूप---इस गाथामे भाव निश्लेषका विषय बताया जा रहा 
है । बतनानमे जो पदार्थ जिप पर्याय सहित है उसी पर्याय बाला उसे कहना- सो भाव 
निक्षेत है। जैसे समवणरणा में साक्षात्‌ विराजमान भ्ररहनदेव हैं, चारघातियां कर्मोसे 
रहित हैं, जिनका ज्ञान, दशन आनन्द, वीय॑े अ्रनन्त प्रकट हो गया है जिनका शरीर 
दिव्य परमौदाग्रिक है ऐसे ही श्ररहतको जिनेन्द्र कहना यह अ्ररहत है, यह जिन है, 
5पको भावनिक्षेव कहते हैं। भावनिक्षेपमें वर्तमान तदगुण है। उस पदार्थरा वह 
चतंमानमे ही कथन करता है। इसी कारण यह भाव निक्षेतर ऋजुसूचनय श्रोर एवभुत 
नयका विषय है । यहाँ कोई ऐसी जिज्लञाप्ा कर सकता है कि भावनिक्षेर भौर ऋजु- 
सूनथ तथा एवभूतनय इन तीनोमे कया अन्तर है ? क्योकि निरूपण तो तीनोने ही 
बतंमान पदार्थका किया है । तो भ्रग्तर उनका यह समझ लेता चाहिए कि नय तो 
होते हैं विपयी भ्र्थातु विषय करने वाले और निनक्षेप होते हैं विषय श्रर्थात्‌ वयोके 
विपप्रभूत हाते हैं । तो यहाँ व्यवहारकथन करनेऊी ग्रपेक्षासे श्राक्षेप होता है, पर यह 
ग्राक्षेय एक विशुद्ध है, वही गुण चरतंमानमे है श्रौर वही युण वहाँ बताया जा रहा है 
इस कारण से यह तदगुण।रोरी भिक्षेप है | यद्यपि द्रव्यनिक्षेपम्रे भी पदार्थका ही ग्रण 
दिप्प किया गया था लेकिन वह भूत या वर्तमानमे हुए गुणोका वर्तमानमे झाक्षेप 
फरता है भौर भाव निध्ोप वर्तमानके गुण में ही वर्तमान गुण का ध थन करता है, इस 
का णासे य. कालभेदसे भेद हो गया है। 


दिडप्रात्रमत्र कथित व्योसादपि तंच्तुष्टयं यादत्‌ । 
पल्येकम्रुदाहरण ज्ञेय जीनादिकेषु चार्थेपु ॥ ७४४५ ॥ 


सक्षेगसे निक्षेपोंके वर्णनकी परिसमाप्ति-- यहाँपर चारो निछोपोका 
सद्षोपणे स्वरूप कहा गया है। इसका विस्तारसे कथन और प्रत्येक मिक्षेपका उदाहरण 
यह पदार्थ मि घटित किया जा सबुता है। यहाँ प्रसद्भधवश निक्षेपोका सक्षेपस्मे कथन 
कर दिया गया है | जैसे जिन नाम रख दिया तो वह नाम जिन है, यह नाम निश्लेप 
फा विपव है भौर जिनेन्द्रकी प्रतिमामे “जिन! ऐसा नाम रख दिया तो घह स्थापना 
किया है भौर जो आगे भगवान होगे उनको भ्रभीसे भगवान कह देना यह द्रव्य शिक्षेप 
है, भौर जो वर्तमानमे हो भगवान हैं उनको भगवान कह देना यह भावनिक्षेप है । 


उब्ते शुरुपदेशान्यनिक्षेप पूसाणमिति तखत्‌ । 
द्रव्यगुशपर्यायाणासपरि यथासंभर्त दधाम्यधुना ॥७४६॥ 


द्रव्य, गुण, पर्यायोके ऊपर नय, प्रमाण व भिक्षेगोके विषय विवरणका 
भारपान --गुदके उपदेशसे यह सब कपन यहां किया है ऐसा ग्रस्थकार कह रहे । नय 
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निद्वीप शोर प्रमाणका स्वत्प यहाँ फट्दा गया है, भ्रव उनकी द्रव्य, गुशपर्यायोके ऊपर 
यथायोग्व घरित किया जा रहा है भ्र्थात्‌ जो बुछ नय प्रमागवा वर्शान किया था 
उप्तज़ों निक्षेपोपर धटठित फरेंगे। तो इसमें सर्वप्रथम द्रव्याथिकर और पर्वायाथिक दोनों 
तयों का विपय बतलाया जायगा । पीछे प्रमागझा विषय बसलाया जायगा । 


तखमनिर्षचनीय शुद्ध द्रत्यार्थिकस्य भव॒ति मतय्‌ ! 
गुणपर्ययवरद्द्व्य पर्यायार्थिकनयस्य पत्तोध्यम्‌ |] ७४७ ॥ 


द्रस्यगुण, पर्याय प्रयोगमे द्रव्या थिक नयका स्वरूप-- घुद्ध द्रव्याथिवकी 
इष्टिसे तत्त्व ध्रनर्वेचनीय शरोत्ता है। भौर तत्त्व गुण पर्याय वाला है, द्रव्प गुणा पर्याय 
वाला है, ऐमा जो कुछ पक्ष है वह पर्यायाथिक्रनयका पक्ष है। यहाँ यह बसामा जा 
रहा है कि शुद्ध हव्याधिक नयकी हृष्टिमे तो प्रनिर्वंचनीय होता है उमका कथन नहीं 
होता । भौर जो कथन किया जा रहा है जैसे थुण पर्याय वाला द्रव्य है, इस तरहसे 
जो कुछ भी तत्त्वका निरूपण है वह सच द्रव्याथिऋ नयका पक्ष है| माराश यह है कि 
श्रभेद बुद्धिसि जो कुछ दर्शन है वह तो द्रव्याथिक नय है भीर उममे भेदवुरद्धि करके जो 
भी कथन किया जाता है वह पर्याधयायिक तय है। कथनभेद किए बिना हो ही नहीं 
सकता | शत जितना भी कथन है वह सब पर्यायाथिकनयका विषय है । तो जो 
द्रव्याधिकनय निरखता है उसे जान लिया । भ्रव उस्त विषयका जो प्रत्तिपादन है वह 
सब पर्यावाथिकनयका पक्ष कहलाता है । जो कुछ भी निश्चयनयसे जाना है वह जाना 
ही है, मह श्रख॒ण्ड है, निषिक्ल्प है, एक रूप है, ध्व उमसे घर्मं घर्मीका भेद किए बिना 
प्रतिपादन तो नही हो सकता । सुलमें भेद धर्म धर्मीका मेद प्रतिषादन है । तो जब भेद 
पूर्वक कथन होता है वह सब पर्यायाधिकनयका विपथ होता है। 


यदिदमनिरवेचनीय गुशपययदत्तदेव नास्त्यन्यत्‌ । 
गुणपर्ययवद्यदिद तदेव तत्व तथा पूमाणमिति ॥७४८॥ 


द्रव्यगुणपर्या4 प्रयोगमे प्रमाणका विषय - जो तत्व अनिर्वेचनीय है वही 
गुणपर्याय वाला है, दूसरा और गरुरा नहीं । इस प्रकारका जो निरूपण है वह भमाण 
का चिषय है तत्त्व अनिर्वचनीय है यह तो हृव्याथिकनवका विषय है। श्ौर, गुण 
पर्याय वाला वल्व है यह हछव्याथिकनयका विषय है । भौर जहाँ यह्‌ समझा कि जो ही 
ग्रमिवंचवीय तत्त्व है वही गुरा पर्याय वाला है तो यह प्रमाणका विषय हो गया क्‍्यों- 
कि प्रमाणमे दोनोके विषयको ग्रहण किये । उस ज्ञात -स्तुमें जो विशेषाद है वह तो 
पर्योधाधिकनयका विषय है शभ्रौर सामान्य विशेषात्मक उभयात्मक जो वस्तु है वह 
प्रमाणका विषय है । प्रसारण ऐक ही समयमे भविरोधरूपसे दोनो घर्मोंको विषय करता 
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है। तो निशुचचयनय हुआ प्रभेव्ग्राहोज्ञान, पर्यायाथिकतय हुआ भेदग्राहीज्ञान भोर 
हन दोनों नयोमे मैत्री करके दोनोझ समाल रूपसे परिचयमे लाना | « 


यदद्॒व्यं तन्न शुणो योपि गुशस्तन्न दृव्यमिति चार्थात्‌ । 
पर्यायोपि यथा स्थादू ऋजुनयपतक्ष- स्वपक्षमात्रत्वात्‌ ॥७४६॥ 


यहिद द्रव्य स गुणों योपि शुणो द्रव्यमेतदेकार्थात्‌ । 
तदुभयपत्ते दक्चो विवक्षित. प्रमाणपक्षोड्यम्‌ ॥७५०॥ 


द्रव" गुणपर्यायप्रयो गे जेदाप्त व अभेदपक्ष--ईन दो गाथाश्रोमे भेद) भौर 
अभेद पक्षकी वान कही गई है | जो द्रव्य है वह गुण तही है जो गुर है वह द्रव्य नही 
है । तथा जो द्रव्य गुण है वह पर्गा नटी डै। यह तो भेद पक्षकी बात है । द्वव्यका 
स्वरूप और है गुणका स्वरूप और है । द्रव्ग, गुशपर्याए इन तीनोका स्थरूप न्यारा 
स्‍्पारा है और इस तरह न्यारे स्त्ररूपफों निरखना यह ऋजुसूत्रनयका पक्ष , है। जो 
जैपा है उसको श्रन्यकी भ्रपेक्षा बिना, श्रन्ग्क्रा सम्बन्ध जोड़े बिना जानना यह ऋजु- 
सृत्रनयका विषग्र है, क्योकि भेद पक्ष री वर्याण थिकतयका पक्ष है। तथा जो द्रव्य है 
वही गुण है, जो गुगा है ठही द्रव्य है ऐसा कथन झाया तो यह श्रभेदपक्षका कथन 
हो गया । तो पर्यायाथिक्रनय तो भेद पक्षका समर्थन करता है और द्रव्याथिकनव 
प्रभेदपक्षका समर्थन करता है | यो इन दोनो नयोमे परस्पर भेद्द है । 


प्थगादानमशिष्ट निक्षेपो नयपिशेष इव इस्मात्‌ | 
तदुद्दारणं नियमादस्ति नयानां निरूपणावसरे ॥७४१॥ 


नयनिरूपणावमस्मे निक्षेरोकः उदाहरण श्ानेसे नय प्रमाणके समान 
निक्षेरेके स्वतच्त्र निरूपणकी अनावश्यकता--इस गाथामे यह बता रहे हैं कि 
निक्षेप एक नय विशेषक्ती तरह प्ररीत होता है श्रौर निक्षेपोका उदाहरणनयोके विवेचन 
में बताया गया है। जैसे कि नाम निक्षेध स्थापना निश्षेप और द्रव्य निदोप, ये तीन 
निक्षेप द्रव्पाथिकतयके विषय हैं| भाव निक्षेप पर्यायाथिकसंयका विषय है। भ्रन्तरा 
नपोको भ्रपेक्षामे नाम निक्षे , समभिरूढनवका दियय है द्रव्य और द्रव्यनिक्षेप नैगमनय 
का विधय है भाव-क्षोप ऋजुसूत्रतयका विषय है। तथा एवंमृतनयका विषय है। 
जिस निक्षेपने जिध्ष प्रकारके श्रशकों ग्रहरा बिया उस हझ्से वे लयके विषय बनते 
हैं। तो घू कि निद्वोप शा रवततन्न निरूपण करना व्यर्थ था, क्योक्ति निक्षेपोके उदारहरा 
नयोके विवेबनमे झ्रा ही जाते हैं, फर भी निक्षेपोका जो वर्णन किया है वह प्रवृत्ति 
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व्यवहार चलानेके लिए किया गया है| प्रत निद्धोपका वर्णान करना भी क्वार्य कारो 
सिद्ध होता है । 


अस्ति द्रव्य गुणो5्थवापर्यायस्ततल्यय मिथोड्नेकम्‌ | 
व्यवहारैक विशिष्टो नयः स ।इनेकसंज्को न्यायात्‌ ॥७४२॥ 


द्रव्य गुणपर्याय प्रयोगमे एऋपक्ष व अनेक रक्ष-- भ्रव इस प्रमद्भमें नयपक्ष 
की चर्चा चलायी जा रही है। किस नयमें कया ह ट होता है औौर प्रमाण उसे किस 
तरह निरखता है, यह कुछ उदाहरग देकर तिवेचित किया जायगा। इस गाथामे 
यह कह रहे हैं कि द्रव्य गुग और पर्याय ये हैं प्रौर ये परम7रर श्रने 5 हैं थाने जब स्त्र- 
रूप हृष्टि की जाय तो द्रव्यका जो स्वस्प है बड़ गुणका स्वरूप नही, गुणका नो 
स्वरूप है वह द्रव्य पर्यायका नही, पर्यायका जो स्वरा है वह द्रव्य गुगका नही । इस 
फारणसे ये तीनो ही भ्रनेक हैं इन्हे व्यवहार तिद्िष्ट प्रनेक सक्ककनय कहना च हिए 
श्र्थात्‌ भेद रूपसे इन्हें प्रहशा किया इृप कारण तो व्यव-र हुए, व्यवहार नाम पर्याय 
का हैं, अशका है । एक भ्रखण्ड वस्तुमें श्रश अशका बोघ किया गया त्ता पर्याग विशिष्ट 
को देखा गयी । यो ये पर्याय विशि ट प्रनेक पर्यायाथिक्रनयका पक्ष है कि द्वत्य गुग 
अथवा पर्याय ये तीनो ही प्रनेक हैं। इस तरह पर्याय विशिष्ठ अनेक पर्यायाथिक 
नयका पक्ष बताकर अब इससे विरुद्ध व्पियको ग्रहएणा करले । नयथ पक्षकी बात 


कह रहे हैं । 
एवं सदिति द्रव्य शुणो5थवा पययोध्थवा नाम्ना । 
इतरदयमन्यतर लब्धमनुक्‍्तं स एकनयपन्षः ॥७४३॥ 


द्रव्य गुण पर्यायप्रयोगमे पर्याय थिनयका पक्ष--द्रव्य भ्रथवा गुण भथवा 
वर्याय ये तीनो ही एक नामसे सहित कहे जाते हैं। श्रर्थात्‌ सतु न केवल द्रव्य है न 
गुण है न पर्याय है, किन्तु तोनो ही ग्रभिन्न रूप एक सत्‌ हैं भौर ऐपो स्थितिमे एकंके 
कहनेसे बाकी दो का बिना कहे ही ग्रहरा हो जाता है । द्रव्य कहा तो उसके साथ गुणा 
झौर पर्याय तो भा ही गए | गुण कहा तो द्रव्य पर्याय उसके साथ श्रा ही गए | पर्याय 
कहा तो द्रव्य भ्रौर गुर उसके साथ भरा ही गए, क्योकि कोई द्वव्य ऐमा नही है कि 
जिसमे दक्ति न हो परिणमन न हो, फिर भी द्रव्य कहलाये | कोई गुणा ऐसा नहीं 
होता । उप्तके गुण न हो, भाश्रय न हों, उनका अभेद'आधार न हो, परिणामन न हो 
फिर भी भुण कहलाये, ऐसा कोई गुणा नहीं है। पर्याय भी ऐसी कोई नहीं होती कि 
जिसका न द्रव्य है न गुणा है। किसकी पर्याय है, किस शक्तिका परिणमन है, किम 
द्ष्पमें परिणमन हुआ । द्रव्य गुण माना ही नहीं तो पर्याय क्‍या ठह्रेगा ? तो पर्याय 
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किया गया है वही सत्‌ अ्रशरहित होने० प्रभिन्न एक है । इम तरह दोनोका जो प्र- 
रूद्ध रूपसे जोड किया गया है यह हुप्रा उभयरू। प्रमाएपक्ष | तो एक और अनेरू 
विपपसे सम्बन्धित यहाँ चार पक्ष उगस्थित किए गए हैं। पर्याय विशिष्ट ब्रनेक 
पर्यायाथिकतय इसकी हृष्ठिमे द्रव्य, गुण पर्बाय तीमो ही अनेक हैं। दुपरे हैं, एक 
पर्यायायि +नय इसकी हृष्ठिमे द्रव्य गुर, पर्याय गे त्तीनों ही एक नामसे सत्‌ कहे जाते 
हैं। तीसरा है छुद्ध द्रव्याथिक्षनय । इमकरी दृष्टिमे न द्रव्य है न गुगा है न पर्याय है 
झौर न विकल्यसे भी व्यक्त है । भव इन्ही तीन नय यक्षोमते जो श्रभिज्ञान हग्रा, जो 
इस दृष्टिमे ऐसा है वही इस दृष्टिमे ऐवा है, इस तरह जैमा कि जो सत्‌ पर्याय पर्याय 
द्रव्प गुण आदिकके द्वारा भ्रनेक रूप भिन्न भिन्न किए गए वही सन अ्रशराहत होनेसे 
झ्रभिन्न एक है। यह उभयरूप प्रमाण पक्षत्री बात है । 


अपि चास्ति सामान्यमात्रादथवा विशेषमात्र रूत्‌। 
अबच् विज्तितो शिपत्तों यावदन्यः गम तावदुस्ति नय. ॥ ७४६ | 


अ्रस्ति पक्ष --वस्तु सामान्य मात्रसे हे प्रथवा विद्येष मात्रगे है। यहाँ जब 
प्रतिपक्ष नध गौणा रहता है तत्र तक अनन्यछूपमे एक भअ्रस्तिनय ही प्रधान होता है । 
यहाँ अ्रस्तिनास्ति पक्षके विषयमें पृवकी तरह चार पक्षोमे बात कही जायगी | सर्व 
प्रथम श्रस्ति नयक्री बात कही जा रही है। इस नयक्री € ष्टमें पदार्थ प्रनन्‍प रूपसे 
एक श्रस्ति है | यहाँ विशेषक्री अविश्रक्षा #री गई है, एक सामान रपसे ०स्तित्व 
दिखाया गया है । क्योकि जो सामान्यरूपसे श्रेम्तित्त है बह ब्दिषरूपसे तो नही है| 
तो यहाँ ही उन दोनोमेसे केवल एक झस्निको ही विधय क्रिया न रहा है । तो इम 
इृष्टिमे यह एक प्रस्तित्व नय कहलायगा । अस्तित्वनपके पक्षमे वस्तु सामान्य मात्रसे 
है श्रथवा जब विशेष मात्रमे भी अस्तित्व सोचा जा रहा हो तब वर्ड भी केवल विशेष 
झात्रकों ही तका जारहा और उस दृष्टिमे प्रनन्‍्यरूससे वह प्नस्‍्त है भर्थात्‌ है इत मरह 
शझ्स्तिनयमे अस्तित्व मात्र ही हृष्टिगोचर होता है । 


नास्ति च तदिह विशेषे: सामान्यस्याविवत्षितायां वा । 
सामान्यैरितस्य च गोणत्वे सति भरते नास्ति नयः ।॥७४७॥ 


नास्ति पक्ष -- इस गाथामे नास्टिनयके पक्षका विषय बताया जा रहा है| 
वस्तु सामान्यकी श्रविवक्षा नहीं है ) जब्र सामान्‍्यने झस्तित्वकी विवक्षा की थी त्तव 
वहाँ झस्ति दीख रहा था । भ्रब जब सामान्‍्यकी विवक्षा नहीं रखी जारही है तो इस 
हृष्टिमें नास्तित्व देखा जा रहा है । तो जब सामान्यकी विवक्षा न रही तब विशेष 
बात झाई। तो विशेष ८"मे तो नास्ति है, क्योकि जब सामान्यसे पस्तित्वकी चर्चा है 
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नात्तित्व है तब धीतरी गाथा द्वव्याथिवनयकी दृध्टिम बत्तुकी विकहणतीत कहा 
गया है । धर्थात्‌ रवरूपसे ध्रत्ति है ६हना भी वधन विवत्पर्प है, भ्रेदत्प है, पर 
दृव्याधिकनय अभेदफको विपय करता है प्रतएव वह विवल्पातीत ही वस्तु है इसका 
प्रमर्थन करते हैं। भ्रव इस गाधार्मे तीन नयपक्षोक्रा ग्रविरोधहपसे परिचय किया गया 
है । णो वस्तु स्वरूप भावसे नास्तिरप है स्वरूप सद्भावसे श्रस्तिरुप है वही वस्तु 
विवल्यातीत है । थी उक्त तीन नथपक्षोका प्विरुद्धलधपसे एक बस्तुमें स्थापना यह 
प्रमाएपक्ष कहलाता है | पहाँ मुख्ातवा चह बात जानना कि व्यवशारफक्ष भौर निइचय 
पक्ष दो की बात बताकर फिर प्रमाणपक्षसे स्थापना की गई है। वादों व्यवहारपक्ष 
नाना प्रकारका होता है तो उस व्यवहारपक्षकों यहाँ सक्षेपमे केवल दो दो भाधोमें ही 
बताया गया है । ठौसे एक प्रनेक पक्षप्रे पर्याय विधिष्ट झ्तेक पर्यायाधथिकनय और एक 
पर्यायाथिकनय । ये दीनो हो व्यवहारनय हुए फिर निशचयनयको शुद्ध द्रव्याधिकनयके 
छपमे कहां । फिर इन दोनों नथोने भ्रविरोधरूपसे एक वस्तुमे सदुभाव दताया। इसी 
तरह व्यवह्ारनयका दो भागोमे अ्रत्ति वात्तिके सदर्भमे प्रकट किया। झस्तिनय 
वाल्तिनयसे दोनो व्यवहारनय हैं भौर द्रब्याधिकनयमे विकल्तातीत वस्तु है इन दोनों 
नयेका जोड करके दस गाथामें प्रमारपक्षकी बात कही गई है | 


उत्पद्यते विनश्यति सदिति यथास्व पूतिक्षणं यावत्‌ । 
व्यवहार विशिप्टोग्य नियतमनित्यों नयः पूसिद्धः स्यात्‌ [७६० 


नित्यपक्ष और प्रनित्यपक्षके विषयमे अनित्य व्यवहा रनयका निरूपण 
प्रव भित्यपक्ष और झनित्यपक्षके सम्बन्धमें पक्षग्राह्मता भोर पक्षसे झत्तिकान्तपना ये 
प्रव दिखायेंगे । इस गायामें यह बताया जा रहा है कि नित्य झोर झनित्यपक्षमे जो 
इस ग्रधका बोध होता है कि सत्‌ प्रदार्थ झपने भाप प्रतिक्षणा उत्पन्न होता है भौर 
विनष्ट होता है | यह व्यवहार वाला अनित्यवय भनित्य व्यवहार कहलाता है । यहाँ 
ज्ञाताने यह दृष्टि रखी कि सत्‌ वही है जो परिणमनशील हो । जो परिणामनन्नीच 
नहीं है वह सत्‌ नही हो सकता । तो सद्‌ प्रपने भाष ही प्रतिक्षण उत्पन्न होता भोद 
विनष्ट द्ोता, क्योकि सत्‌ पदार्थमें ऐसा स्वभाव ही पडा हुमा हैं। बस इस प्रकारका 
जो व्यवहार किया जाता है वह अ्रवित्य पर्यायाथिकतय है । 


नोत्पधथते न नश्यति धुर्वमति सत्स्यादनन्यथाइसे । 
व्यवद्ासत्तभू तो नयः स नित्योप्यनन्यशरणः स्थात्‌ ॥७६९१॥ 


मित्यपक्ष व भनित्यपक्षके विषयमें भित्य व्यवहारतयका निरूपण--- 


पद न तो उसल्ष होता है भोर न नष्ट ही होता है किन्तु वह नित्य है क्योकि जसमे 
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प्रन्य एक्ारका भाव नहीं बनता [थह जी तो एक दृष्डिमे ज्ञत हो रहा है। इसे कहते 
हैं प्रवन्‍्यश रग नित्णव्यवड्वारतय । इपमे नित्यताका व्यवहार किया गया ही जा सत्‌ 
है वह उत्पन्न नहीं होता । नो ख़तृका जो-झ्रमाध रा श'हत्त स्वरूप है जिम स्वभाव 
में वह पदार्थ है वह तो वही रहना है । वह तो उत्सन्न नहीं होता और वही स्वभाव 
नष्ट भी नहीं होता । जब उत्पन्न होनां नष्ट होना नष्ट है तो उप्में अनच्यथाभाव भी 
नही जौपे प्रात्मामे चैतन्यस्वस्प, वह न उत्पन्न होता है, न्त नष्ट होता है श्लौर न 
कभी चेतनसे अचेतन बने पाता है, इस काररणा वट नित्य है, ऐसा यह व्यवहार अपने 
पक्षमे नियत है। नित्य व्यवह/रनय दस्तुक्री नित्यता देखे, उस्तीको देखनेमे यह लग 
रहा है तो भ्रब इसके लिए वही विध्य तो शरख्त है। भ्रभ्य विषयकी ओर किसी भी 
नगकी हृष्ट नही होती । नय अपने पक्षकों ही कहता है, तो ऐसा व्यवहार नित्य व्यव- 
हार्तय है । जहाँ यह परखा जाय कि सत्‌ वस्तु न उत्न्न होती, न वष्ठ होती झौर न 
उमर प्रस्यथा जिपरीत्त कोई दूपरा भाव पाता है। 


न विनश्यति वस्तु यथा वश्तु तथा नैच जायतें नियमात्‌ | 
स्थितिमेति न केवलमिह भवति स निश्चयनयस्य पच्षश्च ७६२ 


नित्यपक्ष व अनित्यपक्षवे मम्बन्धभे निद्चयनयका निरूपण--जिस 
'प्रकार वस्तु नष्ट नही होतती-उसी प्रकरार"वढ़ उत्पन्न भी नही होती | भर, तथा श्रव 
भी नही है यह निव्चयनयका छिपय है | भ्रनित्य व्यवहा रनयने प्रतिक्षण «उत्पाद व्यय 
देखा नित्य व्यवहारका सदा वही शाइवत्‌ स्वभाव देखा जो कभी न उत्पन्न होता न 
नष्ट होता | और, यहाँ इस शुद्ध द्रव्याथिकनयने अथवा निश्चयनयने यह देखा कि 
वस्तु न रष्ट होती न उत्पन्न होती शौर न ध्रुव भी है ये तीनो ही विकल्प है । वस्तु 
को यदि ध्र्‌ बताके रूपसे देखते,हैं तो एक अखण्ड वस्तुमे किसी खण्डक़ो ह्वी तो किया। 
बस्तु प्रूव है, ऐसा सोचनेमे वस्तु एक पदार्थ भर उसमे श्रुवनाकी दूसरी वात ऐसा 
वहाँ हेतभाव श्राया । ऐसा हैत निए्चरयनयके पक्षमे नही है | उत्पाद व्यय क्षौव्य त्तीनो 
“;ही एक समयमे होने वाली सतृकी पर्याय हैं इस कारणा इन पर्यायोक्ो पर्यायाथिकनय 
विषय करता है। लेकिन यहाँ निएचयनयमे कौन सी वस्तु विषयभूत हुई है । सर्वे 
विकल्पोंसे रहित वश्तु विषयभुन हुत,है । यह शुद्ध द्रव्याथिकनय का पक्ष है । 


यदि नासिति विशेषे: सामान्य स्याविवक्षया तदिदस्‌ । 
उन्मज्ञत्सासान्यैरस्ति तदेतत्पूमाणमविशेषात्‌ ।।७६३॥ 


नित्यपक्ष व-अनित्यपक्षमें व्यापक प्रमाणका विषय --उक्त तीन गाथाझंे 
में नमपक्षकी बात बताई गईं है । भब इस गाथामे प्रमाणपक्षक्री_बात कह-रहे हैं। 


१६८ ] । पडञ्चाध्यायी प्रवचन 


इसकी दृष्टिमे जो वस्तुसामान्यक्नी प्रविवक्षासे विश्येषके रूपसे नहीं है वही वग्तु 
सामात्यकी विवक्षासे है। यहा नित्य अनित्यके सम्बन्धमे जो कुछ बताया गया था 
उसका सम्बन्ध सामान्य विशेषसे है। सामान्यरूपसे जो वस्तुमे बात प्रतोत्त हुई चस्तु 
वस्तु उस प्रकार भी है जो विशेष हब्टिमे प्रतीत हाता है, ऐसा दोनोका ग्रभिन्नात 
करना सो यह प्रमाण है । इस प्रमाणकी भ्रपेक्षामे यह समझा गया कि पदार्थ मित्या- 


नित्यात्मक है । 


अविनवभाव परिणतेये|य वस्तुन्पपू/्समयोय: । 
इति यो वद॒ति स कश्चित्‌ पर्यायाथिकनयेप्भावनयः ॥७६४॥ 


पर्यायाथिक भ्रभावनय - झद तक भेद प्रभेद पक्ष, एक ग्रतेक पक्ष, श्रस्ति 
तात्ति पक्ष, नित्य प्रनित्य पक्षका कुछ विवरण किया है । यो तो भ्रतेक 7कारके विषय 
बन सकते हैं, उनको कहाँ तक कहा जाय ? श्र श्रन्तमे भाव अभाव पक्षकी बात कह 
रहे हैं। किय तयकी दृष्टिमें वस्तुमे भाव जच रहा, किस तयमे अभाव जच रहा, 
झभौर किस नयमें दोनो नहीं जच रहे | भौर किस अपेक्षामे यह सभी जच रहा है! 
इस बातका भ्रव कुछ गाघाध्ोमे वर्णन करते हैं । वस्तुमें जब नवीन परिणाम आते हैं 
तो नवीन परिणाम घारण करनेसे वस्तु्में तवीन ही भाव होते है। ऐसा जो कोई 
कहता है तो समभिये कि वह एक अ्भावनय है जो कि पर्याधाधिकनयका व्यवहार है | 
दस नयमे यह देखो कि वस्तुमे नवीन पर्याय श्राई तया भाव श्राया बस यह भाव हूं 
दिख' रहा है । वस्तुमें भाव भाव होता चला जा रहर है | देखिये ” जब भाव भाव 
होता चला जारहा है तो उसके साथ श्रम्ाव भी होता जारहा है। जैसे घट पर्याव 
उत्पन्न हुई तो मृतपिण्ड पर्याय विनष्ठ हुई, उसका प्रभाव हुआ । परन्तु भावकों देखने 
वाले नयकी दृष्टिमे केवल भाव ही भाव समाया हुमा है प्रौर इस हृष्टिमे यह बात 
ज्ञात हुई कि नवीन परिणाम होता रहता है वस्तुर्में इस कारण उसमे नये तग्रे भाव 
बनते हैं। ऐसा जो कोई जाने यो समझना चाहिए कि वह अ्रभाव नयको जाने रहा है 
झौर यह भरभाव नय पर्यायाथिकनयोमेसे ही है । 


परिणममानेपि तथा भूतै्भावेदिनश्यमानेपि। 
नायमपूर्वों भाव: पर्यायाथि कवि शिष्टआावनयः ॥| ७६४ ॥ 
पर्याधाथिक भावनय---ह स गाथामे पर्याधाथिक भावनयक्ी वात कही जा 
रही । वस्तु निरन्तर परिणमती रहती है। भौर, उसमे पूर्व पूर्व भाव नष्द होते 


रहते हैं। फिर भी वस्तुमे नवीन भाव नही होता, जो था सो ही रहता है । मेहें 
पर्यायाथिक भावनयने परखू । द्रव्याथिक भावनय यह देख रद्दा है कि वस्तुके परि 


ग्रप्टम भाग [ ३५६ 


शमत इब्तेपर भी प्रौर उसमे पूर्व पृष भावके सष्ट होलेपर भी जो वस्तुका स्पभाय 
* है, भाव है वह नष्ठ नहों हाता, उत्तम वंयासात नही बतता उसमे पलटा बात नहीं 
ममती । तो इकत ऐसा भाष, दंखा जिम्तका कि कभी प्रभाव नहीं हो तहता। इस 
कारण इसे पर्यायाथिक भाषतेव कहा गया है। 


शुद्रण्यदेशादभिनव भावी थे संदती पस्तुनि | 
नाध्यनभिनन रच यता स्थाब्यूतपूर्तों व भूतपूथों द। | ७६६ | 


भाव ५ अत्ावती सम्बन्धसे धुद्ध द्रष्याधिकत्शकाोां विषय--शुद् 
र्याविफाम्स तततुते क्षपेधा तबादें भाव भा पहों होता जीए वहिता शाव भी बहों 
रहुता । प्रात धेक्षु थे तथीत होती पे परुराती हीती, किलधु जैती है वही र६ती है। पह 
घुद्ठ इध्माविक्ष दाष्दमे तरस जा रहा है। उसने शुद्ध प्रव्य दैशा ध पहु भाव पैसे रहा 
में अभाव ऐैस रहा । विती गेदकोीं त्री पह्ी प्रहृणा कर रहा, विग्तु धर्थ विकण्पोंसे धरे 
पष शाइवत्‌ एवछपक्ो तक रहा । मे शुद्ध प्रध्याथिक हुण्ठिसे ११तु भर धबीब है, में 
पुरुती है वह निरखसा णाता है । 


अभिनवश्ावेयंदिदं परिणमत्तान॑ पूतिषेश थावत्‌ । 
छरदुषपन्न पहि तत्तनष्ट था व पुमाणमतमेतत्‌ ॥७६७॥ 


भाव पे भ्रभाषपक्षते ध्यापक प्रमाणका विधेय--जोसत्‌ प्रति प्मम धंवीत 
मेषीम भावोस्े परिणमम करता है रह गसध्‌ तो उत्पन्न नही हुआ श्रौर वहाँ पु 
विध्द तहीं हुआ । पूर्षमे तयके तोन वश्षोमें जो बाते पुयक पृथक्न दिखाई गई है वें ही 
सन्त घाते यहाँ प्रमाएपक्षमे बता जा रही है। जो सत्‌ घबीन भावोप्त परिशसा पहे 
भसह रश्पन्न महों हुआ भोर व सात गए्ठ हुआ । ये| सवकी सम्हाल करते हुए यहतुक् 
पर्यस्वको भ्रहरा करते पाला भह प्रमाण पक्ष है । 


हत्थादि यथास+्भव सुक्तभिवानुक्रैसपि थ॑ भयचक्रम्‌ । 
भोज्य थथागमादिह प्त्येकमनेक भावशुतस्‌ ॥७६८। 


भ्म्य नयोकी भी उक्त पद्धतिसे बथासम्भव बोजनाका निर्देश--हत्यान 
दिक धनेक्तय समूह हैं, उनमेसे कुछ कहे गए । सब तो नही कहे जा राकते । तो प्रतेफ 
पधर्मोफ़ो धारण करने वाला धौर भी मय समूह जो यहाँ नहीं वताया गया उसे भी एस 
ऐरह पहेत कर लेदी चाहिए | नगंमि जो वात हृष्ठिमि झाई प्रायमके धनुत्तार जहाँ 
सेसे परेक्षा हुई उप घरहू घढित कर लेना चाहिए। इतठ प्रमाण पोर निश्लेपफे हस्त 





